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वृक्व्य 

जब कोई पूछता है कि, 'जैन धर्म किस अत्थको मानता है !” 
तो हमारे पास कोई प्रस्तुत उत्तर नहीं होता, जैन धमकी श्रधान 
विशेषना यह है. कि यह वर्स अत्यन्त प्राचीन होनेपर मी. ब्लेढ, 
वाइबिल या कुरान जसी किसी पुस्तक-विशेषक्ा अपनी उत्पत्ति 
या समग्रताक़ा आवार नहीं मानता, सांसारिक ओर आध्यात्मिक 
जीवनके अनुभवसस विकसित लोनेबाला जैनधर्म तकंकों मेजता 
है ओर उसका समाधान करता है, अनेक आचार्या द्वाग लिखित 
अनेक प्रन्थोमि हमें जीवलके गाचर ओर अगोचर तत्त्वोको 
सममाने ओर प्रतिपादन करनेक्नी सतत चेष्टा दिखाई पडती है, 
इस प्रकारफे तमाम अन्थ अपना अपना अलग महत्त्व रखते हैं । 
हम विपयकी हृष्टिसे, शेलीदी दृष्टिसे आर गन्यके निर्माता आाचायके 
जीवनकाल या परम्पराकी दृष्टिसे मन्‍्थोक्रा मूल्याउन फते है । 

आचार्यो की परम्परामें, ग्रस्थोके निभा, विधयोके प्रतिपा- 
दनमें ओर जैनद्शनके मौलिक रि'द्वाग्तोको काल्ान्तरसे प्रामाणि- 
कता प्रदन करनेमे आचाय कुन्दकुन्ढको कितना महान श्रेय प्राप्त 
है इसका अनुमान प्रस्तुत अन्थका 'उपोद्घात' पढनेस हो जायगा | 

कुन्दकुन्डाचाय के प्रमुख तीन भ्रन्थों--पचास्तिकाय, प्रवचन्न- 
सार ओर समयसारका अध्ययत्त वरके श्री गापालदास जीवाभाई 
पटेलने गुजरातीसे यह मृत्र पुस्तक लिखी थी, पुम्तकके लिखने 
में श्री पटेलका दृष्टिकोण यह रहा है कि जेन दर्शन और आचार 
के सम्बन्धमे आचाय कुम्दकुत्ने उपयुक्त तीन ग्रन्थों जो 
मूल बातें कही हैं उन्रें छाट कर अलग अलग विषयोके ध्न्तगत 
इस तरह इकट्ठा कर ढिया जाये कि प्रत्येक विषयका सिलसिलेवार 
परिचय मित्र जाये, इसके लिए लेखकों गम्भीर अध्ययन ओर 
परिश्रम करना पडा है। वी खूबीकी वात यह है कि लेखकने 
प्रत्यंक विषयको इतनी अच्छी तरह समझा है कि उसे पाठकों के 
लिए सत्तेपमें नपे-तुल्े शब्दोम समझा सकता सहज दो गया है। 
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इस पुस्तकको सममनेके लिए जैन तत्त्वज्ञानक पारिभाषिक 
शब्दोंका पहलेसे ही साधारण परिचय होना आवश्यक है, जेन 
आचार्योने भारतीय दुशनकों जो देन दी है, उसमें पारिभाषिक 
शब्दोंके निमोणका महत्त्वपूण स्थान है, इसकी ओर विद्वानोंका 
ध्यान श्रभी पूरी तरह नहीं गया है ! हमारे आचार्योत्ते चेतन ओर 
अचेतन मनकी क्रियाओं, मनोविज्ञानके तत्त्वों, अध्यात्म ओर 
दशन शाख्रक्क: विवेचलके लिए अनेक नये शब्दोंकों गढ़ा हे । 
आजके अनेक रूढ़ शब्दोंका अपने मोलिक रूपमें जानने ओ; 
सममनेके ज्ञिण जन दशनका अध्ययन नितान्त आवश्यक है 
इहा' अ्रवाय नय विज्ञान पुदुगल 'सम्या धर श्रधम आदि 
शब्द उदाहरणुऊ रूपमें रख जा सकते है| लेखकने प्रत्येक कठिन 
पारिभापिक शब्दकों थोड़े शब्दोंमें समझाने या सच्तिप्त पादटिप्प- 
शियो द्वारा स्पष्ट करनेका प्रयक्ष किया है. ओर पाठकके ज्ञानको 
अनावश्यक विस्तारमें भटकनेसे व्चा लिया दे, उदाहरणाथे, गुण 
स्थान शब्द शो €/ प्रण्ठके पाद टिप्पणमें इध् तरह समझाया गया है। 
४ “गुण श्रर्थात्‌ भ्रात्माकी स्वाभाविक शक्तियां, और 'स्थान! 
अर्थात्‌ उन शक्तियोंकी तर-तमतावाली अवस्थाएँ, श्रात्मके सहज 
गुणों पर चढ्े हुए भ्ावरण ज्यो ज्यो कम होते जाते हैं, स्यों त्यों गुण 
अपने शुद्ध स्वरूपसे प्रकट होते जाते है, शुद्ध स्वरूपकी प्रकटताकी 
न्‍्यनाधिकता ही 'गुणस्थान कहलाती है, गुणस्थान चौदह हैं ।” 
एक तरहसे, यह अन्थ जन धम ओर जन तत्त्व ज्ञानका सार- 
सचय है, इसे सममनेके लिए केवल पढ़ लेना ही पयाप्त नहीं है 
यह अध्ययन और मननकी चीज है। दूसरी वात यह भी है कि इस 
पुस्तककों पढ़कर यदि पाठकने जैनधरमंकरी मोलिक देन--निम्चय' 
ओर “व्यवहार! ज्ञान या 'पारमाथिक' ओर 'व्यावहारिक दृष्टि 
बिन्दु-को न सममा ओर वेयक्तिक आचरण में यदि उसे स्थान न 
दिया तो पुस्तकसे प्राप्त अन्य पांडित्य व्यथ होगा, शाख्नज्ञानका सार 
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क्या है ? इस पुस्तकके प्रृष्ठ 5८ पर पंवास्तिकायकी गाथा १५४६-७३ 
के आधारपर इस प्रश्का समाधान इस रूपमें मिलता है | 

“अहंत्‌, सिद्ध, चैत्य, शास्र साधुसमूह भर रे इन सबकी 
भक्तिसे पुरुष पुण्य क्का बच करता है, कमक्षय नहीं करता .. । 
श्रास्मध्यानके बिना, चित्तके भ्रमणका अचरोध होना सम्भव नही है, शोर 
जिसके चित्त भ्रमणका प्रन्त नहीं हुआ, उसे शुभ अ्रशुस कमका क्षय रुक 
नहीं सकता, थ्रतएव निवृत्ति ( मोक्ष ) के अभिलापीको 'निःसग और 
निर्मल होकर सिदूध स्वरुप श्रात्माका ध्यार करना चाहिए, तभी उसे 
निर्वाणक्री प्राप्ति होगी, बाकी जैन सिद्धान्त या तीर्थररमें भ्रद्धावात्ने, 
भ्रतपर रुचि रखनेवाले तथा सथमतपसे युक्त मनुष्यके लिए भी निर्वाण 
द्र ही है, मोत्तकी कामना करनेवाला कहीं भी किचित्‌ मात्र भी राग 
न करे, ऐसा करनेवाजा भष्य भवसागर तर जाता है ।” 

गीताके निसग कमक्रे सिद्धान्तका विकास इसी विचार- 
धारा द्वारा उद्भून हुआ्ा है | 

यह भी मानना पडेगा कि इस तरहकी निसग बुद्धि जीवन 
के भ्रीद विकाससे प्राप्त द्वोती है, ज़ब तक मनकी वह प्रोढ़ 
अवस्था प्राप्त नहीं होती तव तक गृहस्थके देनिक कर्तव्य, पूजा, 
पाठ, गुरुभक्ति, जप तप, दान, संयम सब आवश्यक हैं, अन्यथा, 
व्यवह्ारदष्टिका अर्थ क्‍या होगा ? 

भारतीय ज्लानपीठके विद्वानोको ज्ञानपीठके संस्थापक व्यक्ति- 
गत रूपसे उस बातक़ी प्रेरणा करते रहते हैं कि प्रधान प्रधान 
आचार्योकी मूल वातोंकी सरल और सुबोध बनाकर जनताके 
सामने रखना चाहिए जिससे प्राचीन ज्ञानजी श्रखंड ज्योति प्रत्येक 
सततिके वातावरणको तदनुकूल रूपसे प्रकाशित करती रहे । 

ज्ञानपीठ इस दिशामें प्रयक्षशील रहेगा। 


लक्ष्मीचन्द्र जैन 


सम्पादक 


मूल लेखककी सूचना 


इस पुम्तकके तैयार करनेम परमश्रुत-प्रभावरुमणठल वम्बईसे 
प्रकाशित समय्रपार, प्रचचनसार और पचास्तिकायके संस्करणोंका 
उपयोग फ़िया गया है। अनुवाद पैराग्राफक्े भ्रन्यमें दिए गए अक सी 
इन्हीं सस्करणोंके हैं । 


इस पुस्तकक्के उपोद्धात तथा पाठटि'पण लिखनेसे डॉ० उपाध्याय 
लिखित प्रवचनसारफी प्रस्तावनाका ओर पडित सुखलालजी कृत 
तत्वार्थायिगम सूत्रके अ्रनुवाब्का सुख्यरूपसे उपयोग किया है । अत 
इनमें चचित विपयोंक्री विस्तृत जानकारीके लिए. पाठककों अक्त अन्य 
देखना चाहिए । । - 


जैसा कि मैंने उपोद्घातमें लिखा है कि श्रीकुन्दकुन्दाचा्य 
अपने तीनों ग्रथोंम यह मानकर चले हैं कि उनका पाठक जैन परिभाषा 
ओर जैनसिद्धान्तोंका पुरा पूरा जानकार है। उनका उद्देश्य पाठककों 
प्राथमिक जैन परिभाषा था जैन सिद्धान्तका ज्ञान कराना नहीं है किन्तु 
जैन सिद्धान्तके अन्तिस निष्कर्षोफी चरचा करता है। इस अनुवादमें 
अजैन पाठक या प्राथमिक जैन वाचकके लिए उपयोगी टिप्पण लगाना 
अशक्यसा क्षगा, अत ऐसे पाठकोंको इस अन्थमाला [ पूर्जा भाई जैन 
प्रभ्थमाला ) में प्रकाशित भगवान्‌ महावीरके श्रन्तिम उपदेश पुस्तक 
बॉच लेना या पासमें रखना उचित होगा । 
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(१) प्रास्ताविक 


दिगम्बर-परम्परामें श्रीकुन्दकुन्दायायका स्थान 
मेडल भगवान्‌ वीरों म्॒ल॑ गौतमों गणी। 
महल कुम्दकुन्दायों जेनपर्मोड्सतु मद्नलस्‌ ॥ 
भगवान मद्दावीर मंगलरूप हैं, गणधर गौतम मंगलरूप हैँ, 
आय॑ कन्दकुम्दाचाय मंगलरूप हैं, ओर जेनघर्म मंगलरूप है ।' 
शास्न्वाचन आरंभ करनेसे पहले प्रत्येक पाठऊ मंगलाचरश- 
के रुपमें उल्लिखित श्लोक पढ़ता है। इससे पता चलता है 
कि जैन परम्परामें, विशेषत. दिगंवर-सम्प्रदायमें श्राचाये कुरुद- 
कुनदका कितना सन्‍्मान है। महावीर भगवान्‌ और गोतम गणधर- 
के बाद ही उनका स्थान शथ्रा जाता है। दिगंवर साधु अपने 
भ्रापको कुन्दकुन्दाचार्यक्ी परम्पराका कहलानेमें गव श्रनुभव 
करते हैं । वादके वहुतेरे लेखकॉंको उनके अम्थोंसे प्रेरणा मिली है 
ओर टीकाकार तो उनके अंथोमेंसे बहुतसे अवतरण उद्धृत 
करते हैं। पंचास्तिकाय, प्रवचनसार ओर समयसार नामक उनके 
यह तीन प्रमिद्ध ग्रन्य नाटकन्नय” या 'प्राभ्तत्रया कहलाते हैं.। 
दिगवर-परम्परामें इनका वही स्थान है जो वेदान्तियोके 'प्रस्थानश्रयः 
( उपनिषद्‌, ब्ह्मसूत्र ओर भगवद्‌गीता ) का उनकी परम्परामें है । 


ह कुन्दकुन्दाचायके तीन रेल 


दिगंवर सम्प्रदाथका मुख्य धाम दक्षिण देश गिना जाता है | 

झाधुनिक समयमें गुजरात प्रान्तके जैनों और जनेतरोंकों दिगंवर 
प्रग्योंका परिचय करानेकरा श्रेय श्रीमद्राजवन्द॒ को है | पह स्य॑ 
दिगंवर सम्प्रदायक नहीं थे, किन्तु उनके द्वारा स्थापित परमश्रुत 
प्रभावक मंडलने हिन्दी अनुवादके साथ बहुत-से दिगंत्र प्रन्थोंका 
प्रकाशित किया है जिससे संस्क्रत प्राकृत भाषा न जानने वा्ींके 
लिए उन अन्धोंके परिचय करनेका मार्ग सुगम वन गया है । 
दिशंवर सम्प्रदाय * 

आगे बढ़नेसे पहले दिगवर सम्प्रदाय ओर उसके प्रारंभके 
इतिहासके संबंधमें जानकारी हासिल कर लेना उचित होगा । 

भगवान्‌ महावीरकें निवोण॒के पश्चात्‌ (६० स० पूषे ४६७ ) 
की आचाय-परम्परामें संभूतिविजय सातवें हे । उन्तकी श्ृत्युके 
वाद उनके गुरुभाई भद्धवाहु आचाये बले। उनका समय भ० 
महावीरके पश्चार्त १७० वर्ष अथोत्‌ ई० स० पूर्व २६७ वर्ष माना 
जाता है। उस समय अशोकका पितामह चन्द्रगुप्त मोये मगधकी 
राजगद्दीपर था। उसके शासनऊालमें मगधमे, वारद व्षका 
भयानक अकाल पड़ा। ऐसे समयमें बहाँ विशाल साधुसंघका 
धारण-पोषण होना कठिन ससमेकर भद्रवाहु अपने कातिपय 
अनुयायी साधुओको लेकर >दक्तिणमें कणोट देशमें चले गये । 
यही घटना दक्तिणमें जेनधर्मके प्रचारका ओर जेनसंघके दिगम्वर 
श्वेताम्बर विभागोंका कारण वी । 

मगधमें जो साधु रह गये थे, उनके नायक स्थूलभद्र बने। 


उोद्गात | 
[न कम्बे बारह बर्योके वस्‍स्थान, उत्तर प्रासतमें रहे हुए -ओर 
दत्तिण प्रान्तम गये हुए साधु-संघके आचार-विचारमें भेद हो गया | 
रद जाता है. कि दुष्फालके समय उत्तर भारतके साधुओंको 
झपने वहुतसे कठोर आचार निपमोका प्याग कर देना पढ़ा ।, 
यह भी कहा जाता है. कि दक्षिण भारतमे जानेवाले साधुझोंका 
मुण्य रहेश्य, दुष्फालके भयानक समयमें अपने प्रत नियमोंको 
भाग न होने देना ही था। मतलब यह कि दल्षिणमें जाने वाले 
साधु अपने नग्न आदि आवचारोको भलीभॉति सुरक्तित रख 
सके, जब कि उत्तरके साधुओको देश ओर फाश्का अनुसरण 
करके सफेः वद्ध॒ पहनतेफी छूट लेनी पडी।कहा ज्ञा सकता है 
कि यही वात दिगवर-दिशारूपी ' वद्ध वाले अर्थात्‌ नग्न और 
खेतान्यर-सफेद बस्ध वाले--इन दो विभागोंका मुख्य कारण 
बनी । यद्यपि स्पष्ट रूपसे ढो विभाग तो बादमें, चञ्नल्वामीके 
शिष्य वश्नलेनके समयमे (३० स० पूर्व ७6 या८र में ) हुए 
यह कहा जाता है, तथापि कहना चाहिए कि इस प्रकारका कुछ 
विच्चेद जेनसंबर्में पहलेसे ही चला आ रहा था । क्योंकि महा- 
वीरसे पहलेके तीथंकर पाश्वेनाथके अनुयायी वश्न पहनते थे * जब 
कि भहावीरने वद्ध न पहलनेका नियम बनाया था। यह दोनों संघ 
महाबीरके समयमे नहीं तो उनके पश्चात्‌ उनके शिष्य गौतम 
इच्भूतिके समयमे एक होने लगे थे एसा उल्लेख उत्तराध्ययन 
_पूजमें ही मिलता है. । ह 
+ यह दिगन्बर सम्प्रदायकी मान्यता नहीं--सम्पा० 


४ कुन्दकुन्दावायके तीन रल 


कुछ भी हो, उत्तर भारतमें रहे हुए साधुओंने स्थूलभवफे 
पसमयमें ही पाटलिपुत्रमें एकत्रित होकर दुष्कालमें समय लुप्त होने- 
से बचे-खुचे आगम ग्रंथोंको एकत्र किया। उन्हें दक्षिण भारतके 
साधुश्ोंने प्रमाशभूत माननेसे इन्कार कर दिया। उन्होंने यह 
स्थिर किया कि जैनधमके आगमम्रन्थ दुष्कालके समयमें नष्ट हो 
गये हैं । कं 

इस प्रकार जब दक्षिण॒के संघके पास आगमग्रन्थ न रहे तब 
उस संघको प्रमाणभूत शास्त्रीय ग्रन्थ अर्पित करनेवाले पुरुषोंमें 
इस रत्नत्रयके कर्ता श्रीकुन्दकुन्दाचाय थे। वह कोन थे ? किस 
समय हुए ? यह अब देखना चाहिए । 

(२) श्रीकुन्दकुन्दाचाय 
( दतकथाएँ ) 

श्रीकुन्दकुन्दाचार्यके विपयमें हमें दो कथाएँ मिलती हैं। बह” 
दोनों दंतकथाएँ कुन्दकुन्दाचायक्रे बाद, बहुत समय पीछे लिखी 
गई हैं. अतएव स्वतंत्र रूपसे उन्हें कोई आधार नहीं वनाया 
जा सकता | 

१--भरतखंडके दक्षिण देशमें पिदटनाडु जिलेके कुरुमराई 
नगरमें, करमुर॒ड नामक श्रीमान्‌ व्यापारी अपनी पत्नी श्रीमर्तीके 
साथ रहता था। उसके यहाँ मतिवरन्‌ नामका एक ग्वाला लडका 
रहता था ओर उसके ढोर संभालता था | एक दिन लड़केने देखा 
कि दावानल सुलगनेसे सारा वन खाक हो गया है, किन्तु बीचमें 
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थोढेसे माड हरे-हरे बच रहे हैं। तलाश करने पर पता चला कि 
वहाँ किसी साधुका आश्रम था ओर उसमें आगमोंसे भरी एक 
पेटी थी। उसने समझा, इन शाश्रम्नन्थोकी मोजूदगीके कारण दी 
इतना भाग दावावलद्वारा भस्म होने से वच रहा है। उन प्रन्थों- 
को वह अपने ठिकाने ले गया ओर बड़ी सावधानीके साथ उनकी 
पूजा करने लगा । किसी दिन एक साधु उस व्यापारीके यहाँ भित्ता- 
के लिए भाये। सेठने साधुको अन्नदान दिया। उस लड़केने भी 
बह प्रथ साधुको दान दे दिये । साधुने सेठ और लड़के दोनोंको 
श्राशीवाद दिया। सेठके पुत्र नहीं था। थोड़े समय बाद वह 
गुवाल क़ड़का मर गया ओर उसी सेठके घर पुत्रके रूपसें 
जम्मा। बढ़ा होने पर वही लड़का छुन्दकुन्दाचाये नामक पह्मान्‌ 
श्राचार्य हुआ | यह है शास्रदानकी महिमा & ' 


ाध:६भ/+:जणफे्-+.हतत 


#शस दन्तकथाका उल्लेख प्रो० चक्रवर्तीने पचाध्तिकाय प्रन्थदी 
श्रपनी प्रत्तावनामे किया है। थे कहते हैं कि 'पुण्यास्व कथा ग्रन्यमें 
श्तदानके उदाहरण रूपसे यह कया दी गई है । उनके हाग उब्विखित 
हूं इुस्यातव कया! अन्य कौन-सा है, कुछ निश्चित नहीं किया ना 
सकता। नागरजने (ई० स० १३१३१ / 'पएयाछुव! नामक स्लछ््त 
अन्यका कनड़ीमें भाषान्तर किया है, ऐसा अपने अनुवाद प्रकट क्रिया 
है। परत उसके आ्राधार पर शक स० १ ७२६ में हुए माही श्रतुवादसें 
पह कया नहीं पाई जाती। विशेष नामोंदी (पतन आदिसे, जान पड़ता 
है, प्रौ5 अकरवर्ततके पास कोई तामिल तपाका ग्रन्थ होना चाहिए। 


६ कुन्दकुन्दाचार्यके तीन रत 


२--परिडित लाथुगसजी प्रेमी 'ज्ञानप्रवोध! ज्ञामक ग्रन्थके 
आधारपर दूसरी दृतकथाका इस प्रकार उल्लेख करते हैं-- » 
'. मालव देशमें, वारापुर नगरमें कुमुदचन्न नामक राजा 
राज्य करता था । उसकी रानीका नाम क्रम॒दचलिका था। 
उसके राज्यमें छुदश्नेष्टी नामका व्यापारी अपनी कुदलता 
नामक पत्नोके साथ रहता था। उसके पुत्रका नाम कुदकुद 
था। एक दिन जिनचन्द्र नामक थाचायका उपदेश -ग्यारह 
वर्षके बालक छुन्दकुन्दने सुना । आचायके उपदेशका उस- 
पर इतना गहरा असर हुआ कि बह उनका शिष्ष्य वन गया 
और उन्होंके साथ रहने लगा। थोड़े ही समयमे झुन्दकुन्द, 
जिनचन्द्रके अन्य सब शिष्योंसे शआआगे आ गये ओर ३३ वर्ष- 
की उम्रमें तो उन्हें आचाय पदगी प्राप्त हों गई। ध्यानादिमे 
श्रीकुन्दुकुन्दाच|यने इननी प्रगति की थी कि एक वार कुछ 
शंका होनेपर उन्होंने विदेह ज्षे>में स्थित श्रीसीमन्‍्धर स्वामीका 

चिन्तन इतनी उत्फकटताके साथ किया कि सीमन्धर स्वामी 
समभामें वेठे-वैठे ही अधवीचमें बोल उठे--सद्धमबृद्धिररतु' | उस 
समय सभामें जो लोग बेठे थे, वह कुछ भी न सममक पाये कि 
स्वामीने अधवीचमें, किसके उत्तरमे यह वाक्य बोले हैं| तब 
'सीमस्थर स्वामीने सभाजनोंकों कुन्दंकुल्दचायके विपयमे बात 
'घताई। उसके बाद दो चारण सत, जो पूवव जन्ममें इन्दुकुन्दा- 





'चार्थके मित्र थे, उन्हे आकाशमार्गसे, भरतक्षेत्रसे विदेद्न क्षेत्रमें 
४ देखो--जेनद्वितिषी पु० १०,प्० ३६३ । ह 
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ले आये। कुन्दकुन्दाचायं वहों एक सप्ताह रहे और उन्होने 
अपनी समस्त शंकाओंका समाधान प्राप्त किया। तदनन्तर तीर्थ 
यात्रा करते करते वे भारत ज्षेत्रमें लोट आये। उनके उपदेशसे 
सात सो ख्त्री-पुरुपोने उनसे दीक्षा ग्रहण की । कुछ समय बाद, 
गिरनार पव॑तपर श्वेताम्बरोंके साथ उनका विवाद हुआ । उन्होंने 
बहॉकी ब्राह्मी देवतासे स्वीकार कराया कि दिगम्ब्र मत द्वी सच्चा हे। 
इन दोनों दतकथाओंमें माता-पिताके नामोंमे तथा निवास- 
स्थानके विषयमें रपष्ट मतभेद है। दूसरी दृतकथामें माता- 
पिताके समान श्रक्षरोंके जो नाम हैं वे सहज ही संदेह उत्पन्न 
करते हैं । कुन्दकुन्दाचायके विदेदद क्षेत्रमं जानेकी घटनाका उल्लेख 
संवेश्रथम वि० स० 66० में हुए देवसेनने 'दशनसार! ग्रन्थमें 
किया है। 'पचास्तिकाय' की टीकामें जयसेन प्रकट करते हैं कि 
दुंतकथा ( प्रसिद्-कथा न्याय ) के अनुसार कुन्दकुन्दाचाय स्वयं 
पूर्व विदेहमें गये थे और श्रीसीमधर खामीके पाससे, विद्या 
सीलकर श्राये थे। श्रवणवेत्र॒गोल्नके शिल्ालेखोमे भी जिनका 
अधिकाश भाग बारहवीं शताव्दीका दे, उल्लेख मिलता है कि 
कुन्दकुन्दाचार्य हवामें ( आकाशमसे ) अधर चत्न सकते थे । 
श्वेताम्बरोंके साथ गिरनार पवृतपर जो बिवाद्‌ हुआ था, 
उसका उल्लेख आचाय शुभचन्द्र (३० स० १५१६-५६ ) ने 
अपने पाण्डवपुराणमें किया हे। एक गुबांवलीमें भी इस 
बातका उल्लेख हे ४ - 
7 अ्रेखोजैनहितेपी पु०१० ४० २७२।..... कदेखो-जैनहितेपी पु० १० प्रृ० ३७२ | 








दे कुन्दकुन्दाचायक्रे तीन रत 


इतना तो निश्चित है कि दोनोंमें से कोई भी दत्कथा हमें 
ऐसी जानकारी नहीं कराती जिसे ऐतिहासिक कहा जा सके। 
उनमें थोड़ी-बहुत जो बातें हैं, उनमें भी दोनों दंवक्थाओंमें मतभेद 
है। वाकी आकाशमें उड़नेकी ओर सीमन्धर स्वामीकी मुल्ाकातकी 
घात कोई खास मतलवकी नहीं। अतएव अब हमे दूसरे आधार- 
भूत स्थलोंसे जानकारी पानेके लिए खोज करनी चादिए। 

भद्रयाहुके शिष्य ! 

कुन्दकुल्दाचायने स्वय, अपने भ्न्थोंमें अपना कोई परिचय 
तहीं दिया। 'वारस अग॒ुवेक्खा भ्न्थके अन्तमे उन्होंने 
अपना नाम दिया है, और वोधमप्राभ्रत! ग्न्धके अन्तमें वे 
अपने आपको द्वाद्श अगअथोंक्रे ज्ञाता तथा चौदह पूर्वोका 
विपुल प्रसार करने वाले गमकगुरु श्रुतज्ञानी भगवान्‌ भव्ववाहुका 
शिष्य! प्रकट करते हैं। वोधभराभ्त” की इस गाथा पर श्रुत- 
सागरने (१४ वीं शताव्दीके अतमें ) संस्कृत टीका लिखी है । 
झतएव इस गाथाको प्रक्षिप्त गिननेका इस समय हमारे पास 
कोई साधन नहीं है। दिगम्वरोंको पद्टावलीमें दो भद्ववाहुओंका 
धर्णन मिलता है। दूसरे भद्रवाहु महावीरके बाद (८९-६१२ 
ब्ष अ्रथोत्‌ ६० स० ६२-८४ में हो गए हैं। परन्तु उन्हें वारह 
अंगों ओर चोद पूर्वोका ज्ञाता नहीं कहा जा सकता, क्योक्ति ऐसी 
परम्परा है कि चार पूवत्रथ तो प्रथम भद्गबाहुके बाद ही लुप्त हो 
गए थे और वही अन्तिम चोदह पू्षोके ज्ञाता थे। अब अगर 
कुन्दकुत्दाचाय प्रथम भद्दवाहुके शिष्य हों तो कहता चाहिए कि 


उप्रोद्गात ५ 


बे ई० स० पूर्व तीसरी शताब्दीमें हुए हैं। मगर कई कारणोसे 
यह निर्णय स्वीकार नहीं किया सकता | जन दृतकथा या परम्परा- 
में कहीं भी ऐसा प्रमाण नहीं मिलता, जिससे झुन्दकुन्दाचायको 
भद्रवाहुका समकालीन गिना जा सके। इसके विपरीत, जो 
परम्पराएँ उपलब्ध हैं, वे उक्त निरशंयक्रा विरोध करती हैं। ऐसी 
स्थिति कुन्दकुन्दाचायको भ्रबाहुका परम्परा-शिष्य गितना 
चाहिए। साहित्यमे वहुत बार ऐसा ही होता है। उदाहरणार्थ-- 
“उपमिति-भवप्रपद्घकथा” के लेखक सिद्धपि (६० स॒० €०६) 
हरिभद्कों श्रपना 'धमंप्रवोधकर गुरु कहते हैं। परन्तु अन्य 
विश्वसनीय प्रमाणेसि सिद्ध हो चुका है कि बे समकालीन नहीं थे, 
क्योंकि हरिभद्र तो आठवीं शताब्दीके अधवीचके बादके समयमें 
हो चुके हैं। कुन्दकुन्दाचायं अपने आपको भन्नवाहुके शिष्यके 
रूपमें परिचित कराते हैं, इसका एक कारण यह दो सकता है 
कि भद्रवाहु ही दक्तिण जानेवाले सघके अगुवा ओर नेता थे। 
दक्तिणका संघ, उनकी मृत्युके पश्चात्‌ यदि माने कि हमें समस्त 
धार्मिक ज्ञान उन्हींके द्वारा प्राप्त हुआ है तो इसमें कोई भाश्चर्यक्ी 
वात नहीं है| अतणएव यह्‌ रांभव है कि छुन्दकुल्दाचार्य भी यह 
मानते हों कि हमें समस्त ज्ञान भद्ववाह॒के द्वारा ही भ्राप्त हुआ है 
ओर इसी कारण वे अपनेको भद्रयाहुका शिष्य प्रकर करते हों। 
कालनिणुय 

पद्चवलियोके आधारपर जैनोमें परम्परागत मान्यता यह 

है कि कुम्दकुन्दाचाय, इ० स० पूव ली सदीम तंतीस पर्षकी 


(० कुन्दकुन्दाचार्यके तीन रत 


उम्रमें आच।य॑ पद्पर प्रतिष्ठित हुए, ओर बावन वर्षतक 
उस पदपर रहकर ८४ वर्षके आसपास निवोणको प्राप्त हुए। 
भिन्न-भिन्न पट्मावलियोमें वर्षके व्योसमें अन्तर है जेसे--एक 
पद्मावालीमें वतलाया गया है कि ई० स० €रमे (वि० स०१४६) 
उन्होने आचाय पद्‌ प्राप्त किया था। “विद्वब्जनवोधकः में ड्द्ध्ृत 
एक श्ज्ञोकमें वतलाया गया है कि कुन्दकुन्दाचाय महाबीरके बाद 
७७० वें बर्षमे अथात्‌ ई० स० २४३ में जन्मे थे । उसमें यह भी 
लिखा है कि तत्त्वाथसूत्रके कत्तो उम्रा-स्वाति उनके समकालीन थे । 
परन्तु सबसे पहली वतलाई परम्परा ही अ्रधिक प्रचलित है। 
भिन्न-भिन्न अन्थों ओर लेखेंके प्रमाणके आधारपर कझुन्द- 
कुन्दाचयंका समय कितना निश्चित किया ज्ञा सक्षता है, यह 
अब देखना चाहिए। सबसे प्राचीन दिगम्वर टीकाकार पृज्यपाद 
स्वामी श्रपने सवोथसिद्धि ग्रन्थ (२। २०) में पॉच गाथाएँ डद्ध्रृत 
करते हैं | वे पॉचो ही गाथाएँ उसी ऋमसे, कुन्दकुन्दाचायके 'बारस 
अगुवेक्खा' ( २४२६ ) ग्रन्थमे पाई जाती है.। पूज्यपाद पॉचवीं 
शताव्दीके मध्यमे हो चुके हैं, अतएवं कुन्दइुन्दाचाय इससे 
पहले ही हो चुके हैं, इतना तो निमश्।ित ही हो जाता है। फिर 
शक २८८ अथोत्‌ इं० स० ४६६ के मरकराके ताम्र लेखोंमें 
छु्ट आचार्योके नाम हैं ओर बतलाया गया है! कि यह छहों 
आचाय झुन्दुकुन्दाचायंकी परम्परा ( 'कुन्दकुन्दान्यय' ) में हुए 
हैं। किसी आचायेका अन्यय, उसकी मृत्युके तत्काल बाद 
आरम्भ नहीं होता । उसे आरम्भ होनेमें कमसे कम सो वर्ष लग 


उपोद्धातत पैर 


जाते हैं, ऐसा मान लिया जाय ओर यह छद॒अआचाय एकके वाद 
दूसरेके ऋमसे हुए होंगे, यह भी माव लिया जाय तो कुन्दकुन्दा- 
चायका समय पीछेसे पीछे तीसरी शताव्दी ठहरता है । 
कन्दकन्दाचार्यके 'पचास्तिकाय ग्रन्यकी टीकामें जयसेन 
( बारहवी शताव्दीका मध्य भाग ) कहते हैं कि कन्दकुन्दाचार्यने 
वह अन्थ 'शिवकुमार महाराज” के वोधके लिए लिखा था। 
'शिवकुमार राजा कौन है इस विपयमें वहुत मतभेद है। दक्षिण- 
के पल्लचवशमें शिवस्कन्द नामक राजा हो गया है। स्फन्द श्रथीत्‌ 
कातिकरेय शिवके कुमार थे । अतएवं इन दोनों लामोंमें कोई खास 
'भेद नहीं रहता। पह्चवोंकी राजधानी कोंजीपुर थी ओर वे विद्या 
तथा विद्वानोंके आश्रयदाता थे, ऐसी उनकी ख्याति है। इसके 
अतिरिक्त कोंजीपुरमके शिवस्कन्द बर्मो राजाफा एक दानपत्र 
मिलता है। वह प्राकृतापामे है ओर उसके आरम्भमें 'सिद्धम 
"शब्द है। इससे वह राजा जेन था, यह कल्पना की जा सकती है । 
इसके सिवाय अन्य अनेक प्रमाणोंसे सिद्ध किया जा सकता है 
कि उसके दरवारकी भापा भाकृत थी । अतएव कुन्दकुन्दाचा्यने 
उस राजाके लिए अपना'ग्रन्थ लिखा है, यह माना जा सकता है । 
' पल्लनराजाओंकी वशावल्ली मित्रती तो है, फिर भी यह निश्चित 
नहीं कि शिवकुसार किस समय हुआ है। अतएव कुन्दकन्दाचायका ' 
कालनिणय करनेमें इस तरफसे हमें कोई सहायता नहीं मित्नती । 
परन्तु इतना तो अवश्य कह जा सकता है कि बहुत संभव ्ट 
' पल्लववशका कोई राजा कुन्दकुन्दाचायका शिष्य रहा होगा। 


१ कुन्दकुल्दाचार्यके तीन रले 
श्रीकुन्दकुन्दाचायेके नाम 


कुन्दकुन्दाचाययंके दूसरे नामोंके विषयमे बहुतसे उल्लेख 
मिलते हैं, ओर उन नामोंके आधारपर उनके कालनिर्णयमें 
कोई सहायता मिल सकती है या नहीं, यह अब देखना चाहिए। 


'पचास्तिकाय की टीकामे जयसेनका कहना हे कि कुन्दकुन्द- 
का दूसरा नाम पद्मनदी था । परन्तु चोदहवी शताब्दीके पीछे- 
के लेखोंमे कुन्वकुन्दके पाँच नामोंका वर्णन आता है। जैसे 
विजयनगरके ई० स० १३८६ के एक शिलालेखमें उनके पॉच 
नाम इस तरह दिये गए ऐँ--पद्मनंदी, कुन्दकुन्द, वक्रप्रौय, एल्ा- 
वार्य और ग्रभ्नपिच्छ | इनमेसे यह तो बहुत अंशोंमे निर्विवाद 
है कि कुन्दकुल्दाचायका दूसरा नाम पद्मनदी था। इसी प्रकार 
यह भी निविवाद है कि वक्रम्रीव ओर गृप्रपिच्छ, यह दोनों नाम 
उनके नहीं हैं, भूलसे उनके मान लिये गए हैं। गृभ्रपिच्छ तो 
तत्त्वाथेसूत्रके रचयिता उमात्वातिका ही नाम है और बक्रग्रीवाचाय 
नामक व्यक्ति जुदा ही हैं. ओर उनमें तथा कुन्दकुन्दाचार्यमें कुछ 
भी संबंध नही साना जा सकता । अब एक मात्र 'एलाचाय नाम 
ही रह जाता है जिसके संबधमें निश्चित रूपसे नहीं कहा जा 
' सकता कि वह कुन्दकुन्दाचायंका नाम था या नहीं ! जैन-परम्परा 
बतलाती है कि दक्तिणके असिद्ध तामिल ग्रन्थ 'कुरल' फे लेखक 
एलाचारय नामक जेन साधु थे और इस कारण कुछ लोग कुन्द- 
कुन्दाघार्यकों ही कुरल अन्थका लेखक मानते हैं। कुरल म्रन्य 


उपोदात १३ 


इताकी पहली सदीमें रचा गया माता जाता है।& अब अगर 
शुल्वकुन्दाचार्य इस मन्थके लेखक सिद्ध हों तो उनका समय भी 
ईसा पहली सदी ही ठहृरेगा । इतना श्रवश्य कद्दा जा सकता है 
कि ईसाकी पहली शताव्दीके द्रम्यान ऐसे संयोग थे जरूर--कि 
फुम्दवुन्दाचार्य जैसे समर्थ लेखक, जेनपरिभाषा या सिद्धान्तका 
आध्रय लिए बिना धार्मिक प्रव्थ वहोंकी भाषामें लिखनेके लिए 
प्रेरित होते। इसासे पूष तीसरी सदमे भव्र बाहुके झागमनके 
पश्चात्‌ मैसूरके श्रासपास जैनोंने 'अपने पैर जमा लिये थे; भर 
दो सौ वर्षके बाद वे और' भी दक्षिण तक पहुँच गए होंगे। 
आम जनतामें जेनधर्मका प्रचार करना हो तो उसीकी भाषामें 
ओर उसके गले उतरने योग्य रीतिसे उसे उपस्थित करना 
चाहिए। और जेन आचार्योंका यह तरीका ही था कि वे जहाँ 
जाते वहाँकी स्थानीय भाषामें ही अपने सिद्धान्तोंका उपदेश 
करते थे। ऐसी स्थितिमें उन्होंने द्राबिड देशोमें अपने धर्मका 
प्रचार करनेके लिए तामिल भाषाक्रा उपयोग किया हो. यह 
जरा भी असभव प्रतीत नहीं होता। कुरलमें आये लोगोंके 
विचारोंकी ओर आयसस्कृतिकी जो छाप दिखाई देती है, उसका 
स्पष्टीकरण भी इसी अकार किया जा सकता है, क्‍योंकि जेन उसी 
समय उत्तर भारत या सगधसे आये । मगधके जनोको मगधकी 
राजनीति ओर राजफारणका परिचय होना दी चाहिए और यह 
समभव है कि उन्होंने अपने ग्रन्थोंम साधके राजकीय सिद्वान्तोंको 
... देखो सटढ़ीज इन साउथ इग्डियन जैनिजम प्र० ४०३... 
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सम्मिलित किया है। यही फारण हे कि कोटिल्यके अधरशास्र और, 
कुरल में बहुतसी वात्तोंकी समानता दिखाई देती है । , 

इतनी लम्बी चर्चाके बाद, कुन्दकुन्दायायके कालनिशणेयके 
विषयमें हम इतना निश्चित कर सके कि पट्टावलियोंकी प्राचीन 
परम्परा उन्हें इं० स० पूर्व पहली सदीके मध्यमें या ६० स० 
की पहली सदीके मध्यभागमें रखती है। म्रकराके ताम्रपढों के 
शआ्राधारपर उनका समय पीछेसे पीछे तीसरी शताब्दीका मध्य 
भाग सिद्ध होता है। ओर यदि वे ( कुन्दकु्दाचाय » और कुरत 
प्रथ्थके लेखक एलाचाय एक ही व्यक्ति हों तो ईं० स० के 
प्रारम्भिक असेंमें कुन्दकुन्दाचाय हो गये हैं, ऐसा माननेके 
लिए हमें प्ोप्त कारण मिलते हैं | ह 

(३ ) कुन्दकुन्दाचायके ग्रन्थ .' 

कुन्दकुन्दाचायके नामपर अनेक ग्रन्थ मे हुए हैं। उनमेंसे 
बहुतसे तो ऐसे हैं जिनका नामसात्र ही उपलब्ध है, और बाकी 
जो ग्रन्थ कुन्दकन्दाचायके कहलाते हैं, उनमेंसें अधिकांशमें 
शायद ही कहीं कुन्दकन्दाचायने लेखकके रूपसें अपने नाम- 
का उल्लेख किया है। कुछ ग्रथोंको तो टीकाकारके कहनेसे ही 
कुन्दकुन्दाचायका मानता पडता है, ओर शेपके विपयमें इतना 
ही कहा जा सकता है कि, थह्व अन्‍्थ कुन्दकुन्दाचायके हैं, ऐसी 
परापरा है। वहुत संभव हे कि पीछेके वहुतसे लेखकोंने अपने 
प्रथ कन्दकुन्दाचायक नामपर मरढ़ दिये हों इस स्थितिमें हमारे 
पास एक ही मार्ग रह जाता ओर वह यह कि जिस अंथक 
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विषयमें परम्पराम विरोध हो अथवा कोई दूसरा लेबक उस 
प्रथकों श्रपती कृति बतलाता हो तो उस भ्रन्थको- शंकास्पद 
मानता चाहिए ।+ 
? चौरासी पाहुड--कहा जाता है कि कुन्दकु्धाचायने घेरासी 
पाहु.ड ग्न्थोंकी स्वना की थी। पाहुड ( प्राभृत ) अर्थात्‌ प्रकरण । 
आज जो भी पाहुड उपलब्ध हैं, उनसे जान पड़ता है कि वे 
प्रग्य विभिन्न विषयोपर छोटे-छोटे प्रकरणके समान होंगे।- कुन्द- 
कुरशचायक समयमें दक्तिणके जेनसघको अपने आचार-विचारके 
लिए जब शाब्वअन्थोंकी आवश्यकता पड़ी होगी, तव कुन्दकुन्दाचार्य 
जैसे को, गुरुपरम्परासे उन्होंने जो सुना और उपलब्ध किया 
था उसे, मन्धवद्ट कर देनेकी आंवर्यक्रता पडी होगी। द्वालाकि 
इस समय तो उत्त चोरासी पाहुछोंमेंसे सत्रके नामतक नहीं मिलते । 
- * दशभक्ति-इन दशभक्तियोंमेंसे आठ भक्तियोंकी प्रति 
उपलब्ध है और शेष भक्तियोंफ्े अंतिम प्राकृत फिकरे ही मिलते 
हैं। उसमें तीर्थंकर, सिद्ध, अनगार, आचार्य, पवपरमेष्ठी चगैरहकी 
स्तुति है। उप्तमें जो गद्य-ब्ाक्य है. वे खेताम्बरोंके आगमग्रन्थ 
अतिक्रमणसूत्र' ओर 'आवश्यक्रसूत' तथा 'पंचसूत्र'से मिलते- 
+ ऐसे ग्रन्थों पटखणडागम टीका तथा मूलाचार है । पट्खण्डागम 
टीका कुन्दकुन्दके शिष्य कुन्दगीतिने लिखी है यह श्रतावतार में विवुध 
श्रीधर सूचित करते हैं। पर यह सम्प्रति अलुपलब्ध हे । मूलाचारके टीका- 
कार वसुनन्दि इस ग्रन्थकों वश्केरिकृत जिखते हैं। इसलिए दोनों मन्थोंका 
कुन्दकुन्दकृत होना शकास्पद है। 


(६ कुन्दकुन्दावायके तीन रख 


जुलते हैं। अतएव इन दशभक्तियोंका अधिकांश भाग दिगम्बर- 
श्वेताम्बर-विभाग होनेसे पहलेका होना चाहिए और दिगम्बरों तथा 
श्वेताम्बरोंके द्वारा स्वतंत्र रूपसे संग्रहीत किया हुआ होना चाहिए । 
ही सकता है कि परम्परासे चले आए गद्य भागोंक्रों सममाने 
ओर उनका विवरण देनेके लिए कुखकुन्दाचायने पद्य भाग लिखे 
हों या एकत्रित किए हों । 

?ै आठ पाहुड--दशन, चारित्र, सूत्र, वोध, भाव, मोक्ष, 
लिंग और शील इन आठ विषयों पर ये खतंत्र पयम्रन्थ हैं । 

० रत्तार (रयणसार )--इसमें १६२ एंलोक हैं.। इसमें 
एक दोहा ओर शेष सब गाथाएँ हैं। इस ग्रन्थम गृहस्थ तथा 
भि्लुक्के धर्मोका वर्शन किया गया है। यह अन्थ कुन्दकुच्दाचाय 
'रचित होनेकी बहुत कम संभावना है। अथवा इतना तो कहना 
ही चाहिए कि उसका विद्यमान रूप ऐसा है जो हमें संदेह में 
डालता है। इसमें अपभ्रंशके कुछ श्लोक हैं. ओर गण, गच्छ, 
ओर संघके विषय जिस प्रकारका विवरण है, वह सब उनके 
अन्य अन्धोंम नही मिल्ञता | 

५ वबारस अगुवेक्खा ( द्वादशानुप्रक्षा )--इसमें ४१ गाथाएँ 
हैं। जैनधर्म में प्रसिद्व वारह आावनाओंका विवरण है। इस 
प्रन्थकी अतिम गाथांमें कुन्ठकुन्दाचायका नाम है। 

६ नियमसार--इसमें १८७ गाथाएँ हैं। पद्मप्रभ्ुने इस पर 
टीका लिखी है ओर उनके कथनालुसा।रही हमें पता चलता है कि 
यह भ्न्थ कुल्दकुन्दाचायका है। सम्पूर्ण प्रंथका विवरण तथा उसकी 
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पड़ति कुन्दकुल्दाचायके अन्य प्रंथोंके अनुरूप है। इस प्रन्थका 
उहेय ज्ञान, दर्शन और चारिप्ररूप 'रक्षत्रअ' का, जो मोक्ष- 
मागमें आवश्यक है। नियमेन--खासत्तोरसे ज्ञान कराना है । 

७-८-९, नाटकंत्रयी--'पंचस्थिसंग्रह” ( पद्चास्तिकांय ), समय 
सार! और 'प्रवचनसारः ( पवयणसार ) इन तीन अन्तिम प्रन्थों- 
को नाटकत्रयी' कहते हैं। वास्तवमें तो 'समयसार ग्रन्थमें ही 
लीव-अजीवतत्त्वोंका संसाररूपी रंगभूमिमें अपना अपना पार्ट 
अदा करने वाज्ञा निरूपण किया गया है, श्रतण्व यही प्रम्य 
ताटक' नामका पात्र है--इसीकों नाटक कहां जा सकता है। 
परन्तु यह तीन ग्रंथ मिलकर पराभृतत्रयी' कहलाते हैं. और इसी 
कारण इन तीनोंका इकट्ठा नाम 'ताटकत्रयी' पड गया है; हालाँकि 
'समयसार' को भी नाटक संज्ञा देनेवाले टीकाकार अमर तचन्द्र ही 
हैं। टीकाकारने सब तत्त्वोंका ऐसा निरूपण किया है जैसे नाटक- 
के पात्र आते-जाते हों और इस कारण श्रपनी टीकामें इस प्रंथ- 
को नाटकका स्वरूप दिया है। 

पचास्तिकाय' को संग्रह” नाम दिया गया है। इससे ऐसा जान 
पडता हैँ कि इस पंथर्मे कुप्दकुन्दाचायने मुख्यतया, अपने विषय- 
से संबद्ध श्लोकोंका संगह ही किया होगा। अंथको पढ़ते समय 
किसी-किसी स्थलपर पुनरावत्ति या क्रमभंग होता हुआ प्रतीत 
जता हैं, इसका भी कारण यही हो सकता है। टीकाकार अमृत- 
नन्‍्द्र 5४ वीं बगेरह गाथाओं को 'सिद्धान्तसूत्र' बतलाते हैं । 
के, जगह वीचमें ऐसे श्लोकसमूह नज़र आते हैं, जिनका 


श्र कन्दकन्दावायके तीव॑ रहे 


पूवापर संबंध नहीं बेठता । और मोक्षचूलिका तो खतंत्र विभाग 
ही प्रतीत होता है। अतएव यह संभव है कि कुन्दकुन्दाचायने 
अपने पूर्ब॑बत्तियोंसे त्रिरसतमें जो गाथाएँ उपलब्ध की होंगी 
उनका इस अन्धमें संग्रह किया होगा । 

'समयसार जैनोंमें कुखकुन्दाचायका सर्वोत्तम प्रन्थ माना 
जाता है। रूढ़िवादी तो यहाँ तक मानते है. कि इस गृह प्रम्थको 
पढ़नेका शृह्स्थोको अधिकार ही नहीं है और इस माम्यताको 
कुछ आधार भी प्राप्त है। कारण यह है. कि समयसारसें 
पारमाधिक दृष्टिसे ही सारी चचो की गई है, अतएव अनधिकारी 
साधारण जनकों उसका कोई-कोई भाग सामाजिक ओर नेतिक 
ज्यवस्थाकों उलट-पलट कर देनेवाला प्रतीव हो सकता है| लेखक 
अपने पाठककों यह वतज्ञाना चाहते हैं कि कमके संवंधसे प्राप्त 
होनेवाली मृढ़ताके कारण वहुत्से लोगोंको आत्मज्ञान नहीं 
होता, अतएव प्रत्येक मनुष्ययों अनासक्त होकर अजीवसे 
सवथा भिन्न आत्माक्रा शुद्ध, बुद्द और मुक्त स्वरूप सममना 
चादिए। लेखक यह मान लेते हैं कि उनका पाठक जेन परि- 
भांष,से परिचित है। अतणब कहीं आत्माका वास्तविक स्वरूप 
कहीँ कर्मवंधका स्वरूप, कही कर्मंवधनकों रोकनेका उपाय, इस 
प्रकार महत्त्वपूर्ण विषयोपर वे अपना हृदय निःसकोच भावसे 
खोलते चले जाते हैं । क्रिमी-किंसी जगद्द तो ऐमा प्रतीत होने 
लगता है कि लेखक -वु ड्वैसे परे 7 वस्तुके अनुभवकी कद्दानी कह 
रहे हैं। कुछ स्थल ऐसे हैं. जदों श्लोकोरे कुछ कृमके बिषयके 
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क्मको भंग करके दाखिल हो गये है। वहाँ ऐसा लगे विना नहीं 
रहता कि कुन्दकुद्ताचायने परम्परासे प्राप्त कतिपय श्लोक प्रंधमें 
सम्मिलित कर दिये हैं। ८५-८६ वें श्लोकोर्मे 'दोकिरियावाद'का 
उल्लेख है और ११७, १२२ तथा ३४० वें इ्लोकमें सांड्यदशनका 
नाम देकर उक्लेख है, यह बात ध्यानमें रखनेयोग्य है। 
'समयसार'में कुल ४१४ अथवा ४३६८ श्लोक हैं । 

'अवचनसार' जेनोमें, वहुत प्रसिद्ध ग्रथ है। उसकी प्रतियाँ क्‍ 
प्रत्येक दिगम्वरके संग्रहमें होती ही हैं । इस गम्थमें दीक्ता लेने वाले 
साधकके लिए उपयोगी ओर आवश्यक उपदेश भरा है। इसकी 
रचना व्यवस्थित है ओर इसका निहूपण एक विषयसे दूसरे 
विपयपर क्रमश आगे बढ़ता चलता है। इसमें लेखक सिर्फ 
विधान ही नहीं करता बरन भासने उठ सकने वाली तर्कशाओंकी 
पहलेसे ही कल्पना करके उनके सम्ाधानका प्रयत्न भी करता है| 
अवचनमार' वास्तवमें एक दाशनिक ग्रथ् है और साथ ही साधकके 
लिए उपयोगी शिक्षा सम्रह भी है। सम्पूर्ण अंथममें किसी समर्थ 
तत्त्ववेत्ताकी लेग्धिनीका प्रभाव स्पष्ट दिखाई देता है और 
उसकी प्रभावशाल्री तथा सरल शेल्ीकों देखकर यह प्रतीत हुए 
विता लहीं रखता कि यह लेख किसी सच्चे तत्त्वष्टाके शअन्तरसे 
उद्भूत हुआ है। 

प्रस्तुत अनुवाद 

इस अलुबादमें इस तौनों अंथ्ोंका एकत्रित साराजुवाद है । 

इन तीनों मंथोंमें स्वतः ही एक प्रकारकी ऐसी एकता हैं कि उनका 
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विषय इस प्रकार एकत्रित किया जा सकता है। कितनेक प्रारंभिक 
पिषय तीनों प्रंथोंमें समान हैं, अतएघ उनकी पुनरावृत्ति सहज्ञ ही 
हट गई है । इसके अतिरिक प्रत्येक ग्रन्थमें जो कुछ विशेषता है 
उसकी एक ही पुस्तकमें योजना कर देनेसे विषयका निहूपण 
ऋ्रमबद्ध ओर संपूर्ण हो जाता है । हाँ, यह अवश्य स्वीकार करना 
चाहिए कि ऐसा करनेसे समग्र ग्रन्थ न्‌ सिफे दाशेनिक रह गया है 
श्रोर न एक सम तत्त्ववेंत्ताकी अस्खलित रूपसे प्रवाद्दित होने 
वाली तत्त्ववाणी जेसा ही रह गया है। पचास्तिकायमें सेद्धान्तिक 
भाग अधिक है ओर उपदेश भाग थोडा है ! प्रवचनसार में 
सेद्धान्तिक भाग कुछ गौण और साधनामाग्गंका भाग प्रधान हो 
जाता है| और 'समयसार'में तो सेद्धाम्तिक भाग है ही नहीं, यह 
कहा जाय तो चल सकता है । इस प्रकार एक ही पुत्तकम 
सिलसिलेवार ऋममें प्राथमिक सेद्धान्तिक भाग और अन्तिम 
परिपूर्ण दशा तथा उसकी साधनाका वर्णन एक साथ रखनेमें 
जरा अनोचित्य होता है| 'समयसार' ग्रंथ विशिष्ट अधिकारीके 
लिए ही है, ऐसी तो परम्परा मी है। इस ग्रंथके मतव्यों ओर 
वक्तव्यॉंकोीं 'पंचास्तिकायकके प्रारंभिक सैद्धान्तिक भागके साथ 
रखना अनुचित प्रतीत होता है। परतु इसका एक ही समाधान 
है और वह यह कि परम्परा ही तीनों अन्धोंकों एक संग्रहरूप 
मानती है ओर उन तीनोंका सम्मिलित 'रत्नत्रय' नाम देती है। 
कुन्दकुन्दाचायका वेदान्त .* 
इस पुस्तक जो महत्त्वप्रण भाग हैं, उनमें ऐसा कुछ नहीं 
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है जो श्वेताम्बर या स्थानकवासी अथवा ब्राह्मण या बीद्ध 
सम्प्रदाय वालेको अस्वीकार्य जान पढ़े। उलटा यह अवश्य 
कहा जा सकता है कि कुन्दकुस्द्राचार्यके प्रथ जैनदशन और 
वेदान्त तथा साख्यदर्शनके बीचके लम्बे अन्तरको बहुत अंशॉमें 
कम कर देते हैं। हम यहाँ जीव ओर कमंसबंधी एक दी घात लें। 
जीव-कमंका सम्बन्ध 

जैनदूर्शनमें साधारण तौरपर जीव कर्ता ओर भोक्‍्ता माना 
गया है । जीव अनादि कालसे कर्म-रज़से युक्त है, और उस कमे 
बधके कारण उससे विविध विभाव-स्वभावसे विपरीत भाष 
उत्पन्न होते हैं | उन विभावोंके कारण फिर नवीन क्मबंधन होता 
है । कुन्दकुन्दाचायको इस अभिमतके साथ विरोध नहीं है, व यह्‌ 
भी मानते है कि आत्माकों कत्ता-भोक्तता माने बिना काम नहीं 
चलता । परन्तु वे एक कदम आगे बढ़ते हें। वे रप्ट शब्दोमे 
कहते हैं. कि 'जो दृष्टि आत्माकों अबद्ध, अस्पृष्ट, अनन्य, नियत, 
अविशेष श्रोर अ्सयुक्त सममती है वह पारमाथिक दृष्टि है। 
श्रात्मा न प्रमत्त ( ससारी ) है, न अप्रमत्त ( मुक्त | )' (स* ६-७) 

ओर वे अधिक स्पष्ट होकर कहते है--“अध्यवसान श्राटि 
भाव जड़ द्रव्यके परिणमनसे निष्पन्त होते है ऐसा केवल ज्ञानियोने 
कहा है। उन्हें जीव किस प्रकार कहां जा सकता है ? शआठों 
प्रकारका कम, जिसके परिणास-स्वरूप प्राप्त होने बाला फल 
दुख के नामसे प्रसिद्ध है, जड़ द्रच्यरूप-पुदूगलमय है| शअध्य- 
बसान आदि भाव जहाँ जीवके कह गये है, वहाँ व्यवह्यस्टप्टिका 
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कथन है। जीव तो अरस, अरूप, अगंथ, अस्पर्श, अव्यक्त, 
अशब्द, अशरीर, सब प्रकारके लिंग आकार या संहनन ( शरीर- 
क्रे गठन ) से हीन तथा चेतना गुण॒वाला है। राग-द्वंप या भोह 
उसके नहीं हैं। प्रमाद आदि कमवंधनके कारण भी उसके नहीं 
हैं। रागादि विकल्प-शारीरिक, मानमिक था वाचिक प्रवृत्तियों 
कपायकी दीत्रता, अतीत्रता या ऋमद्वानि, यह सत्र भी जीवके नहीं 
हैं। क्योंकि यह सब जड़-पुदूगज दवव्यफ़े परिणाम हैं। यह सब 
भाव व्यवहारटट्टिसे जीवके कहलाते हैं--यह सब भाव जीवसे 
जुदा हैं। संसारप्मुक्त जावोका इनमें से कुछ भी नहीं होता। 
संसारी अवस्थामे भी यह वर्णादि व्यवह्स्टष्टिसे ही जीवके हैं, 
बास्तवम नहीं। संसारी अवस्थामे भी यह भाव वास्तवमें जीबके 
हो तो संसारस्थ जीव ओर जड़-पुद्‌गल द्रव्यके बीच श्रन्तर ही न 
रहे । ' ( स० ४८-६८ )। 

इस प्रकार कुददकुन्दाचार्य सीधी सांख्यदर्शनकी या वदान्त- 
दर्शनकी स्थिति स्वीकार करते हैं। सांड्यदर्शन इन सब विभावों 
को प्रकृतिका गुण स्वीकार करता है ओर वेद्मन्त उन्हें अन्तःकरण 
था चित्तका धर्म मानता है। परन्तु वस्तुतः आत्माके यह सब 
विभाव नहीं हैं, इस मान्यतामे कुन्दकुन्दाचाय उन्हींके साथ जा 
खड़े होते हैं । तो फिर प्रश्न खडा होता है. कि जनदर्शनमें जीवको 
कत्तो स्वीकार किया गया है सो उसका क्य। हो ? कुन्दकुन्दाचार्य 
इस प्रश्नका जो स्पष्ट उत्तर देते है वह ठीक सांख्यवादी या वेदान्त* 
बादीको ही सुद्दाता है। त्रे कहत है--जबतक श्रज्ञानी जीव झात्मा 
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और क्रोधादिके बीचका अन्तर नहीं जानता तबतक वह 
ऋधादिको अपना मानकर उनसे प्रवृत्त होता हे, ओर इस कारण 
कर्मोका सचय होता है। स्वज्ञोंने जीवकों होनेवाला कमवंध इसी 
प्रकार कहा है | परन्तु जीव जब आत्मा और आख्रवका भेद जान 
तेता है, तव उसे कमवध नहीं हाता, क्योंकि जीव जब आखवों- 
की अशुचिता ओर जड़ता आदिकों जान जाता हैं, तब उनसे 
निवृष्ध हो जाता है। वह सममहा हे कि में एक हूँ, शुद्ध हूँ, 
निर्मल हूँ तथा ज्ञानधन हूँ ।' ( स० ६८-७४ )। 


अम्तमें वे स्पप्ट कह देते है--“व्यवहास्द्ृष्टिवाला कहता है 
कि जीवको कमंका वव होता हे, स्पश होता हैं, परन्तु शुद्ध दृष्टि 
बाला कहता है कि जीवकों न कर्मका बध होता है, न स्पश होता 
है। परन्तु यह सब दृष्टियोंके मगड़े हैं। आत्मा तो इन विकल्पों 
से परे है, ओर यही 'समयप्तारः का मत है। इसीको सम्यग्दशन 
या ज्ञान कह सकते है ।” ( स० १४१ ) इत्यादि । 


इस कथनसे यह नहीं समझ लेना चाहिये कि कन्दकन्दाचार्य 
जनधमंके सिद्धान्तों सबंथा त्याग वेते हैं। क्योकि ऐसा होता 
तो उनके सामने भी वही अआक्षेप आ उपस्थित होते जो सांख्य या 
वेदान्तके सामने उपस्थित होते हैं। इसलिए वे यह अवश्य कहते 
हैं कि 'लीव स्वयं क्रोधादि रूपमें परिणत होकर कर्मसे वद्ध न होता 
तो बह अपरिणासी ठहरता आर सांय्यसिड्धान्तवी भाँति संसारा 
भाद झादि दोष उपस्थित हो जाते। श्ातएवं जीप संवयमेद्‌ 
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फ्रोधभावसे परिणत होकर क्रोथरूप हो जाता है, ऐसा समभना 
चाहिए ।” (स० १६९१ इत्यादि )। 

परन्तु वे तुरन्त इतना ओर जोड़ देते हैं. कि उसमें समभने- , 
योग्य इतना है कि ज्ञानीके भाव ज्ञानमय होते हैं और अज्ञानीके 
अज्ञानमय । तथा अज्ञानमय भावोंके कारण अज्ञानी कर्म 
वंधन करता है, ज्ञानी नहीं करता। ज्ञानमय भावसे ज्ञानमय 
भाव ही उत्पन्न होता है ओर अज्ञानमय भाकसे अज्ञानमय भाव। 
जीवकों अतत्त्वका भान होना और तत्त्वका अभान होना ही 
अज्ञान है! (स० १२६, १३१ आदि ) । 

“अनादि कालसे अपने साथ वेंधे मोहनीय कर्मके कारण, 
बास्तवमे शुद्ध ओर निरश्षन जीव मिथ्यात्व, अ्रन्नान और 
अविरति इन तीन भावोमें परिणत होता आया है । इन परिणामोंक्े 
निमित्तसे फिर पुदुगल द्रव्यकमंक्रे रूपमे परिणत होकर जीवके 
साथ बँध जाता है, ओर इन कर्मके निमित्तसे जीव फिर विविध 
विभाव रुपमें परिणत होता है । (स० ८६-आदि )। 

'जहॉतक जीवका ज्ञान गुणहीन अथोत्‌ सकपाय होता है, तहाँ- 
तक बह नाना ओर नाना प्रकारके परिणाम पाता रहता है, परन्तु 
जब बह उसका त्याग कर सम्यक्त् प्राप्त कर लेता है तव विभाव 
परिणाम बन्द हो जाते हैं. ओर कर्मका वध नहीं होता ।' (स० १७२) 

ज्ञानियोने कमंके परिणास विविध कहे हैं, परन्तु कर्मोंके 
निमिष्तसे होनेवाले भाव मेरा स्वरूप नहीं है; में तो एक चेतन 
स्वरूप हूँ। गग जड कम है, उसके कारण रागभाव उत्पत्न होता 
। | 
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है, मगर वह भाव मेरा नहीं है। में तो एक चेतन स्वरूप हूँ । ज्ञानी 
इस प्रकार वस्तुस्नरूपकों जानता है, अतएव विविध भावोंको कर्मका 
परिणाम सममकर उन्हें तज देता है ।! ( स* १६९७ ) | 

इस प्रकार अंतमें तो वेद्ान्तका अज्ञान' या 'श्रविद्या' ओर 
सांख्यका अविवेक' ही आ उपस्थित होता है। श्रलवत्ता, इस 
ग्रज्ञान दशामें भी सांख्य या वेदान्त इन विभावोंकों 'पुरुष' या 
आत्मा का नहीं कहेंगे, चित्त या श्रन्त करणका ही कहेंगे, जबकि 
जैनद्शन इन विभावोंको, श्रज्ञान अवस्थामें 'जीव' के कहेगा। 
हालाँ कि इस विषय कुन्दकुन्दाचाय जरा आगे बढ़ गये हैं। बे 
तो साफ-साफ़ कहते है. कि यह्‌ सब विभाव 'मेरा स्वरूप नहीं है”, 
राग जड़ कर्म है ओर इसीके परिणामस्वरूप यह रागभाव उत्पन्न 
होता है। परन्तु वह फोई मेरा स्वरूप नहीं है। में त्तो एक चेतन 
सरूप हूँ। आत्मा वास्तवमें ही कम श्रोर कमफलका कर्ता हो तो 
आत्माकों कभी मोक्ष ही नहीं हो सकता। ( स० ३१२१ आदि )। 

उनके ग्रंथों में साधकको बार-बार जो सलाह दी गई है ओर 
एक मुख्य मार्ग बृतलाया गया है, वह आत्माके शुद्ध स्वरूपका 
चिन्तन और उसमे स्थिति है। उसे पढ़ते समय हमें वेदान्तके 
श्रवण, मतन और निदिध्यासनकी याद आ जाती है। यह कहे 
बिना नहीं रह जाता कि कुन्दकुन्दाचार्य जेनसिद्धान्तमें गर्भित 
स्थितिको प्रकट करते हैं. श्रथवा सम्पूर्ण करते हैं! जीवात्माका 
मूलस्वरूप नित्य शुद्ध-चुद्ध स्वीकार कर लिया तो फिर बीचमे 
दिखाई पढ़ने वाले बधनको अविशेक भ्रम ही कहना पढ़ेगा । 


है। 
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कुन्दकुन्दाचायके ग्न्थोमे जो विशेष वस्तु है, वह यही है। 
बाकी सारा सैद्धान्तिक निरूपण तथा परिभाषा वगैरह अन्य जेन 
सिद्धान्तप्रन्थीसे खास मिन्‍न नहीं हे | इतना ही नहीं, इसी माला- 
में श्वेताम्बरोंके आगमग्रन्थोमेसे अनुवादित ग्रन्थोसे परिचित 
पाठकोकी इस विपयमे कोड नवीनता या विशेषता नहीं दिखाई 
देगी। इसमे जन भिक्लुके धर्मोका ओर चर्याका जो निरूपण है वह 
भी अन्य शवेताम्बर ग्रन्थोंके समान ही है। अतएव इन सब विपयों- 
का उल्लेख करनेकी कोई आवश्यकता नहीं रहती । 

एक आचाये ओर संत पुरुषके रूपमे कुन्दकुन्दाचार्यकी महत्ता 
पाठकके मनमे अकित करनेकी खास आवश्यकता है। वादके 
दिगम्वर साहित्यमे उनके लिए जिस मान ओर भक्तिभावके 
साथ उल्लेख किये गये ह, उन्हें देखने वाले ही उनकी कल्पना कर 
सकते हैं। दूर दक्तिणमें, लम्बे समयसे, भूल संघसे बिलुड़े हुए 
सघको जिस आचायने ज्ञान ओर दर्शन प्रदान किया तथा चारित्र- 
का मार्ग सुलभ वता दिया, उस आचायके विपयमे उस सघके 
लोग तो कवि वृन्दावनदास जीके शब्दोमे यही कहेंगे -- 


“विशुद्ध वुद्धि इछ्धिदा प्रसिद्ध ऋद्धि सिद्धिदा, 
हुए न, हैं न, होंहिंगे सुनिंद कुन्दकुन्द से ।” 


#न्‍न्‍_न्‍_न्‍_-+ कस पु. (२२ आ->न्‍ममक, 


खण्ड १ 
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१०-प्रास्ताविक 


कंाकिरों: ते ओर श्रनुपम मोक्षगतिको प्राप्त सब 
सिद्धोंकी में नमस्कार करता हूँ भोर उनके 
उपदेशके अनुसार इस आत्मशात्षको रचना करता हूँ । (० १ ) 
कामभोगसम्बन्धी बातें समीने सुनी हैं, बार-बार सुनी हैं। 
सबके परिचयमें आई हैं. और सभीने उनका अनुभव किया है | 
राग-हेषसे रहित शुद्ध आत्मस्वरूपकी कथा दुलेभ रही है। मेरे 
पास जो कुछ ज्ञानवेभव है, उसके अ्रनुसार उस आत्मस्वरूपका 
 बर्णेन करता हूँ। ( स० ४७--४ )। 


शात्रज़ाननी जबतक पढदार्थोका निश्चय न हो, कोई पुरुष 

आश्यक्ता एकाप्र ( व्यवसायात्मक ) होकर श्रेयसकी 
उपलब्धि नहीं कर सकता। पदार्थोका निश्चय, शाख्रके बिना संभव 
नहीं है। अतएव सबसे पहले शाख्नज्ञान प्राप्त करनेका प्रयत्न करना 
दाहिए। शाक्षज्ञानहीन पुरुष म्व-परका--आत्मा-अनात्मा का-- 
स्वरूप नहीं समक सकता और जबतक स्व-परका विवेक नहीं हुआ 
तबतक वह कर्मोका नाश कैसे कर सकता है ? ( प्र ३, ३२--३) 


५ 
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आत्मासे भिन्न पदार्थमें ज्ीवका जो मूहभाव है, वह मोह 
फहलाता है। जो पदार्थ जेसा है उसे वैसा न सममना, अथवा 
पलटा सममाना, अन्य प्राणियोंके प्रति करुणा न होना, और 
आसक्ति, यह सब मोदके लक्षण हैं। मोहयुक्त जीव, प्रन्य 
पदार्थोर्मे राग-हष करके छुव्ध होता है और कर्मबंधनसे बंद होता 
है । इसके विपरीत जिन शासत्रके श्रध्ययनसे श्रथवा प्रत्यक्ष आदि 
प्र माणोंसे पदार्था का यथार्थ ज्ञान प्राप्त करनेवाला मनुष्य, निश्चित 
रूपसे मोहका क्षय करता है। जो मनुष्य आत्माका तथा शआत्मासे 
भिन्न अन्य पदार्थोका भेद-विज्ञान प्राप्त करता है, वह मोहका ज्ञय 
करनेमें समर्थ होता है। ( प्र० १ ८३--६ ) 

अन्य भूतप्राणियोंकी चक्तु इन्द्रियों हैं. ओर साधक पुरुषकी 
चक्तु शासन है। विविध गुणों ओर पर्यायोमद्वित समस्त पदार्थोंका 
ज्ञान शात्में विद्यमाव है। ज्ञिसका पदाथविपयफ श्रद्धान या ज्ञान, 
शास्रपूवक नहीं है, वह सच्ची साधना का ( संयम ) अधिकारी 
नहीं हे--उसकी साधना सरूची नहीं हो सकती। और जिसकी 
साथना ही सच्ची नहीं वह माक्षमार्गी ( श्रमण ) केसे हो 
सकता है ? ( प्र» स० २४--६ ) 

श्तएव चार गतियों देव, मनुष्य, तियेज्च, नारकभावसे 
छुटकारा दिनाकर निवोणपद्रपर पहुँचाने वाले और सवज्ञ 
सहामुनियोंके मुखसे प्रकट हुए शाख्रकी नमस्कार करके, (तदनुसार) 
में जो कहता हूँ, श्रवण करो (प०२)। 


३ -- द्ृष्य-विचार 
(क) 

यह समग्र लोक जीव, 'पुदुगल, धर्म, अधमे, 
थाकाश, काल, 5न छट्द द्रतव्योंका ही समूह हे । 
ये द्रव्य सत्‌ हैं। किसी ने इन्हे बनाया नहीं है । ये स्वभावसिद्ध 
हैं, श्रनादिनिधन है त्रिलोझके कारण भूत हैं। एक दष्य, दूसरे 
द्व्यमें मिल नहीं सकता--सभी अपने-अपने स्वभावमें स्थिर रहते 
हैं किम्तु परस्पर एक दूमरेकों अवकाश ढेते है। लोकसे बाहर 
केवल शुद्ध आकाश (अलोकाकाश) है। (प० ३-४. ७, म०२,६) 

सत्‌ की क्रिसो भी पदार्थों सत्‌ कददनेका अथ यह है क्रि 

व्यात्या बह उत्पत्ति व्यय और ध्रोग्यरूप है। सत्ता अस्तित्व 
का अथ ही उत्पादन व्यय-भोव्यात्मक होता है (१०८) इसका 
आ्राशय यह हुआ क्रि पूर्वोक्त छा द्रव्योमें कोई भी द्रव्य 
एकन्त अ्रपरिणामी या कृटस्थ नित्य नहीं है, ओर न एकान्त 
त्णिऊ ही हैे। किन्तु परिणामी-नित्य है। हम प्रध्यक्ष देखते 
हैं कि वम्तुके मौजूदा परिणाम ( पर्याय-अबस्था ) नष्ट हो जाते हैं, 
नये परिणाम उत्पन्न होते हैं, फिर भी वस्तु श्रपने मूल रूपमें 


छह द्र॒त्व 





१--अन्य दर्शनोंमें जिस जड़ व॒व्यका प्रकृति ओर परमाणु ग्रादि 
शद्दोंपि निर्देश किया गया है जैन परिभाषाम उसे पुदूगल कहते हैं । 


वौद्धप्रन्थेमं पुदूगल शब्दका प्रयोग जीव या मनुष्य व्यक्तिके श्र्थमें भी 
देखा जाता है। 
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कायम रहती है । उदाहरणाथै--सोनेका कुण्डल मिट्ता है, और 
कडा बनता है। यहाँ कुंडल-प्योयका माश हुआ है. ओर कड़ा- 
पर्यायकी उपपत्ति हुई है, फिर भी-एक रुपके नाश होने पर ओर 
दूसरा रूप उत्पन्न होनेपर भी सुबर्ण व्योंका प्यों विधमान है। 
यहाँ ज्ञातव्य यह है कि द्रव्यका उत्पाद या विनाश नहीं दीता, 
परन्तु अपनी पयोयोक्ी दृष्टिसे वह उत्पत्ति और विनाशसे युक्त 
बसता है, ( क्योंकि पयोयें द्रव्यसे एकान्तत' भिन्न नहीं हैं, पद 
द्रव्यके ही विभिन्न रूप हैं)। दूसरे शब्दोंमें यह कद्दा जा सकता है 
कि अपने त्रेकालिक विविध भावोंके रूपमें परिणत होते रहनेपर 
भी द्व्य स्वयं नित्य रहता है। इस प्रकार द्रव्य एक ही समयमें 
उत्पत्ति, विनाश और स्थिति रूप भावोंसे समवेत रहता है । हों, 
उत्पत्ति, ग्थिति और नाश पयोयोमें रहते हैं, मगर पयोयें 
द्रव्यकी दी हैं, अतरव द्रव्य ही उत्पाद-व्यय-श्रौव्यरूप होता है। 
(पं« ११, $, प्र० २, ८-६, १२) 

द्रव्यक्ी अमुक पदार्थ द्रव्य है, इस प्रकार कहनेका अथ 

व्याख्या यह है कि वह अपने विविध परिणामोंके रूपमें 
द्रवित होता है | अथात्‌ अमुक-अमुक पयोय प्राप्त करता है। 
( पं० ६ ) बिना पर्योयका द्रव्य नहीं हो सकता ओर बिना द्रव्यका 
पर्योय होना सभव नहीं है । द्रव्य गुणाव्मक है. ओर उसके विविध 
रूपान्तर ही उसके पर्याय कहलाते हैं। (प्र० २, १) इसी प्रकार 
न द्रव्यके बिना गुण रह सकते हैं, न गुणोंके विना द्रव्य ही रह 
सकता है। (प० १२-३ ) संक्षेपमें जो गुण ओर पर्योयसे युक्त 


द्रष्यविषार है ३ 


है और अपने स्वभावक्रा परित्याग न करता हुआ उत्पत्ति, 
बिनाश एवं ध्रुवत्वसे युक्त है, घह द्रव्य कहलाता है। अपने 
गुणोंके साथ, पर्योयोके साथ तथा उत्पत्ति, विनाश ओर प्रोष्यके 
साथ जो अस्तित्व है वही द्ृव्यकी सत्ता श्रथवा दृृव्यका रभाव 
है। ( प्र० २, ३-४ ) 
कि यहाँ यह सममले योग्य बात है कि 
द्रष्य,, शुण ओर पर्याय. पररुपर 
अन्यल तो है, मगर प्रथक्‍्त्व नहीं है। बस्तुओंमें आपस- 
में जो भेद पाया जाता है, उसे बीर भगवानले दो प्रकारका 
निरूपण किया है--( १ ) प्रथक्त्वरूप और (२) अन्यत्वरूप | 
प्रदेशों की भिन्नता प्रथकल है और तहपता न होना अन्यत्व है । 
जेसे-दूध और दूधकी सफेदी एक ही चीज़ नहीं है, फिर भी 
दोनोंके प्रदेश प्थक-प्रथक नहीं हैं। इसके विरुद्ध दड और 
दंडीमें प्रथतत्व है--इन दोनोंको अलग किया जा सकता है। 
द्रव्य, गुण और पर्यायमें ऐसा प्रथकत्व नहीं है, (श्र० २, १४, 
१६ ) क्योंकि द्रव्यके विना गुण या पर्याय नहीं हो सकते | द्र्व्य 
जिन-जिन पर्याग्रोंको धारण करता है, उन-उन पयोयोके रूपमें 
पह स्वयं ही उत्पन्न दोता है। जेसे-सोना स्वयं ही कुए्डल 
बनता है, स्वयं ही कडा बनता है, स्व्रय॑ ही अंगूठीके रूपमें 
बदल जाता है। पर्यायोंकी इृष्टिसे देखिए तो नये-नये पर्याय 
उसप्न होते हैं, जो पहले नहीं थे, परन्तु द्रव्यकी अपेक्त|से देखा 
जाय तो वह ज्योंका त्यों विद्यमान है! जीव देव होता है, मनुष्य 
दे 
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हीता है, पशु होता है, लेकिन इन सब पयोयोमे उसका श्रपना 
जीवत्व नहीं बदलता-जीवरूपसे वह ज्यों का त्यों है। मगर 
यह भी सत्य है कि जीव जब्र मनुष्य होता है तब देव नहीं रहता 
श्र जब देव होता है तो सिद्ध नहीं होता। इस प्रकार द्रव्याथिक 
नय'की अपेक्तासे सब पर्याय एक द्रव्यरूप ही हैं। किन्तु 
पर्योयार्थिक नयक्री अपेक्षासें, जिंस समय जो पयोय होता है 
उस समय द्रव्य उससे अभिन्न होनेके कारण और चूंकि पयाय 
अनेक हैं इसलिए द्रव्य भी अनेक रूप हैं। इस प्रकार विभिन्न 
पर्यायोकी अपेक्षा एक ही द्रव्यमें है! ( स्यादस्ति ) नहीं हैं! 

(१) श्रनेक धर्मात्मक्ष वस्तुके किसी एक धर्मको ग्रहण करने 
वाला ज्ञान नया कहलाता है। नय श्रर्थात्‌ वस्तवशकों अ्हण करने 
वाली एक दृष्टि। सक्षेपमे इसके दो भेद हैं--एक ह॒व्याधिक और दूसयशा 
पर्यायार्थिक्े ॥ जगतकी प्रत्येक वस्तु एक दूसरेसे न तो विलकुल 
समान ही है और न तो अ-समान ही। उसमे सहग और विसदण 
दोनों ही अश पाये जाते है। जब वुद्धिमात्न सामान्य अशकी ओर 
कुकती है तव उस अशकों अहण करने वाला ज्ञाताका अभिप्राय द्रव्यार्थिक 
नय कहलाता है. श्रौर जब बुद्धि भेद ,या अशकी ओर ऋकती है तब 
उसको ग्रहण करनेवाला ज्ञाताका अमभिप्राय पर्यायार्थिक नय कहलाता है । 
जब॑ आत्माके काल, देश या अवस्थाकृत भेढोंकी ओर दृष्टि न देकर मात्र 
श॒द्ध चैतन्यक्ी ओर ध्यान दिया जाता है तव वह व्व्याथिक नयका 
विषय होता है तथा जब उसकी अवस्थाओंकी ओर ही दि जाती है तब 
बह पर्यायार्थिक नयका विषय होता है । 


रा फ्क 
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(घ्यान्नास्ति ), है--नहीं है? ( स्थावस्ति स्थान्नास्ति ), अवक्तव्य' 
है, ( स्यादवक्तव्य ) आदि सप्तभंगी का प्रयोग किया जा सकता 
है। हों, सत्‌ पढा्थका कभी नाश नहीं हो सकता और असवकी 
उत्पत्ति नहीं हो सकती | गुण-परयोयक्री दृष्टिसे ही ठ्रव्यमें उस्पत्ति 
श्रौर विनाशका व्यवहार होता है। ( प्र० २, १८-२३; पं० ११-२१) 
पूर्वोक्त छुद्द द्रव्योमें जोब, पुदूगल, धर्म 


असितिकाय 
अधम ओर आकाश, यह पॉच द्रव्य अस्ति 


काय हैं। ज्ञो पदार्थ गुश प्यौयसे युक्त होता हुआ अस्तित्व 
खभाववाला ( वत्पाद-व्यय-श्रोव्यमय ) हो श्रोर शअनेक-प्र देशी हो 
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(१) प्रत्येक बल्तु अनन्त धर्मयुक्त है । उसका शब्दोंसे 
निहपण करना सम्भव नहीं । अत अ्रम्ुक दृष्टिसे वस्तु स्थातू-- 
कपडिचत्‌ या अमुक निश्चित धर्म वाली है, इसी प्रकारका कथन सम्भव 
हो सकता है। जिस प्रकार वस्तु अपने स्वरूपसे स्यादस्ति-सद्भावात्मक 
है उत्ती प्रकार परस्वरूपकी अपेक्षा वह स्यान्नास्ति--कथडिचत्‌, अभा- 
वाल्क भी है। जब इन दोनों धर्मोको क्रमसे कहनेका प्रयास किया 
जाता है तो वस्तु स्थादत्ति नास्ति-- कथविचित्‌ सत्‌ और कथर्चित्‌ असत 
हप है। जब इन दोनों धर्मोकों एक साथ कहनेकी चेष्ठा की जाती हे 
तो पर प्रद्धोंक्ी गसामय्यके कारण चत्तु स्थात्‌ अवक्तस्य हे। ऊपरके 
तीन भड्ठोंकी क्रमम अवक्तव्यके साथ सम्बन्ध करनेपर स्थादत्ति 


अनक्तव्य स्वाश्नात्ति अवक्तव्य और स्याइस्तिनास्ति अवक्तव्य थे तीन ्मद्र 
और बन जाते हैं । 


जवानी, 


३६ कुदकुद्ाचार्यके तन रक्े 


बह अस्तिकाय' कहलाता है ( पं+ ४०५ ) 
द्रव्यों फा विशिष ठ्रठ्यके मुख्य प्रकार दो ह--जीव झौर 
वर्गकीण . अज्ञीव | जीवद्रठ्य चेतन है ओर बोधव्या' 
पारमय है। पुद्गल घराढि शेप अजीवद्र्य अचेनन हैं। (प०२,३५) 
मूत्ते ओर अमृत्तेके भेदसे भी द्रव्योंके दो भेद किये ज्ञा सकते 
हैं। जिन लक्षणों-चिहोंसे दृव्य जाना जा सकता है, वह चिह 
उस द्रव्यके गुण कहलाते हैं। जो द्रव्य अमूत्ते है, उसके गुण 
भी अमूत्ते हैं, और जो द्रव्य मूर्ते है उसके गुण भी मूत्ते होते हैं. 
जो गुण इन्द्रियों द्वारा अहण किये जा सकें वह मूत्ते गुण कहलाते 
हैं। सिफ पुदुगलद्वव्यके ही गुण मूत्त हैं। परमाणुसे लेकर 
पृथ्वी तक पुदुगलद्रव्यमे रूप, रस, गंध ओर स्पश--यह 
चार गुण पाये जाते है। शब्द, पुदूगलका परिणाम--पयौय है, 
श्गुण नहीं है। ( प्र० २, ३८-४० ) 
(१) जिसका दूसरा विभाग न हो सके ऐसे आकाणके श्रशको प्रदेश: 
कहते हैं। जो द्रव्य ऐसे अनेक प्रदेशों वाला हैं उसे अस्तिकाय कहते हैं । 
(१२) गुण उसे कहते हैं जिसका सद्भाव द्रव्यमे हमेशा पाया 
जाय । शब्द पुदूगलकी पर्याय है गुण रूप नहीं। जब दो पुदूगलस्कन्ध 
आपत में टकराते हैं तव शब्द उत्पन्न होता है। इसलिये वह पुदूगलकी 
ही पर्याय है गुण नहीं। अन्य दार्शनिक शब्दको आकाशका गुण 
मानते हैं परन्तु जिन चीजों मे परस्पर विरोध हो वे गुण गुणी रूप नहीं हो 
सकते। आकाश, रूप, रस, गन्ध, स्पश से रहित अमूर्तिक पदार्थ है किन्तु 
पुब्द, कंण्ठ तालु आदि से उत्पन्न होता है तथा पैदाबुह्दोते समस ढोल 
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अमूर्त द्रव्योंके गुण सक्षेपमें इस प्रकार हैंः--आकाशद्रव्य- 
का गुण अवगाह--अन्य द्रव्योको जगह देना है। घमद्रव्यका गुण 
गति-हेतुत्व--गतिमान द्रव्योंकी गतिमे निमित्त होना है। श्रधम 
बव्यका गुण स्थितिहेतुत्व-स्थितिरूप परिणत द्रव्योंकी स्थितिमें 
निमित्त होनां है। कालद्र्यका गुण 'वर्तना-अपने आप वर्तने, 
अपनी सत्ताका अनुभव करनेमें निमित्त होना हे। आत्माका 
गुण उपयोग--बोवरूप व्यापार--चेतना है । ( प्र० २. ४१-२ ) 
आ्राकाशद्रव्य लोक ओर अलोकमे स्ंत्र व्याप्त है । धर्म श्रोर 
अ्रधमेद्रव्य॒लोकमें रहते हैं। जीव और पुदूगलके आधारसे 
*कालद्रव्य भी समस्त लोकमें विद्यमान है। आकाशके प्रदेशोकी 
भालर शआदिको कंपाता है, इसलिये वह मूर्तिक है । वह मूर्तिक कानकों 
बहरा कर सकता है, मूर्तिक दीव्राल आदिसे वापिस आता है। प्रकाशकी 
तरह जहाँ तहाँ जा सकता है । वायुके प्रवाहमे वह सकता है, तीत्र शाब्दके 
हारा दव सकता है इत्यादि कारणोंसे शब्द भूर्तिक हे वह श्राकाशका 
गुण नहीं हो सकता । 
(१ ) अपनी अपनी पर्यायेक्री उत्पत्तिम स्तरय प्रवत्तेमान 2व्योंमे 
निमित्त रूप होना वत्ंना है.। 
(१ ) कालद्वव्यको जीव पुदूगलके आधारसे रहने वाला कहनेका प्र्थ 


यह है कि काल द्रव्यके समय घड़ी घरण्टा आदि परिणमन जीव और 
पुदूगलकी पर्यायों द्वारा ही प्रकट होते हैं । 


रै८ कृन्दकुन्दाचायके तीन रत 


भाँति धरम, अवर्म ओर जीब ढ्व्यक्े भी प्रदेश होते हैं। पर- 
माणुमे प्रदेश नहीं होत, वरन परमागुके आधारपर ही आकाश 
आदिके प्रदेश निश्चित किये जाते हैं। एक परमाणु जितने 
आकाशको घेरता है, आकाशका उतना भाग प्रदेश ऋहलाता है। 
यह एक प्रदेश अन्य समम्त दरब्योके अगुओंकों अवकाश दे 
रहा है | जीव, पुदृगल, घर, अथर्म ओर आकाश ये पॉच द्रव्य 
'असख्य प्रदेशवाल हैं । काल द्रव्य अगुरूप है. इसलिए उसके 
अनेक प्रदेश नहीं होते | ( कालके अऱु पुदूगल आदिके अगुओ- 
की तरह आपसमें एकमेक नहीं है, किन्तु रत्तोकी राशिके समान 
एक दूसरसे जुद्य-जुद। है।) अतण्व काल एक ही प्रदेशवाला 
है। जिसमे प्रदेश न हो या जा एक प्रदेशहूप भी न हो उसे शून्य, 
अर्तित्व रहित, अवस्तुभूत समझता चाहिए (प०२,४३,५,2८,५०,) 

छह उद्योमेस पुदूगल ओर जीवके उत्पाद, स्थिति और 
भग रूप परिणमन उनके मिलन ओर बिल्लुड़नेस होते हैं ( प्र० 


(१) इतनी विशेषता है कि आक्राश अनन्त प्रदेश वाला हैं 
एड जीव धर्म और अधर्मके असंख्यात प्रदेश है । पुदूंगल द्रव्य परमाणु- 
हपम अग्ञाप एक प्रदेशी है तो भी उसमे दूसरेसे मिलनेकी शक्ति होनेके 
कोौरण अनन्त प्रदेशात्मकता सम्भव है । 





् 
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२, ३७, ) दूसरे शब्दोमे जीव और पुद्गलद्रव्य सक्रिय है, शप' 
निष्किय है। 'जीवकी क्रियामे पृद्गल निमित्त है। पुदुगलफी 
क्रियाम काल निमित्त हे। (१८ €८ ) 


..._ ४. . -----++7+्त न  अीससत 


(१) हेपष दवब्य भावशील हैं। क्रिया श्रथति हलन चलन, 
परिस्पन्द, भाव अथति, परिणमन । परिणमन रूप भावकी दृष्टिस तो 
सभी इब्य उत्पाद, व्यय, प्रीव्य युक्त हैं उिन्‍त जीव और पुदूगल क्रियाबान्‌ 
भी है तथा भाववान्‌ भी है । 
(६) जबतक कसेझूपी पुदूगलक साथ जीवका सम्पन्ध है तभीतक 
बह मूत जैसा बनकर सारी क्रियाएं करता है। जय क्‍संका सम्बन्ध ठुट 
जाता है तव वह निण्किय हो जाता है । 


द्रेव्यविचार 
छुह द्रव्योंका विशेष विचार 
(ख) 
“+आकिडिग 


आकाश समस्त जीवोका, धर्मग्रव्यका, अवमठ्रज्यका कालको 

? ओर पुदुगलोंका लोकमें पूर्ण अवकाश देने वाला 

ट्रव्य आकाश कहलाता है. | आकाशके जिस भागमे जीव 
आदि सब द्रव्य समाये हुए हैं, उस लोक कहते हैं। लोकके 
बाहर अनन्त आकाश है। आकाशको अवकाश देनेके अति- 
रिक्त गति और स्थितिका भी कारण माना जाय तो अनेक जैन 
सिद्धान्तोसे विरोध आता है। यथा मुक्तन्रीव, 'मुक्त होते ही 
ऊर्ध्वंगति करके लोकके शिखर तक गमन करता है ओर वहाँ 
पहुँचकर रुक जाता है। अगर आकाश गमन-क्रैयाका भी कारण 
हो तो लोकके बाहर अलोकमे भी मुक्त जीबका गमन होना 
चाहिए, क्योंकि आकाश वहाँ भी मोजूद है। परन्तु सिद्ध जीव 
लोकके वाहर गमन नहीं करता। इसका कारण यह है कि गति 
ओर स्थितिमे सहायक्र होने वाले धर्मंद्रय ओर अधमेद्रव्यका 
लोकके वाहर अ्रभाव है। 'इसके' अतिरिक्त, पदा्थोकी गति 
ओर स्थिति मयादित लोक-चेत्रमे होती है, इसी कारण जगत्‌ 








(१ ) इनउटेंड कॉमाके अदरका पाठ मूलमे नहीं है । 
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सुव्यवस्थित मालूम होता है. अगर शनत पुदुगल ओर अनन्त 
जीवव्यक्ति, असीम परिमाण वाले विस्तृत आकाश क्षेत्रमें, विना 
किसी रुकावटके संचार करें तो इतने प्रथक्र हो जायेंगे कि उनका 
फिससे मिलना ओर नियत सृष्टिके रूपमे दिखलाई पढ़ना 
असंभव नहीं तो कठिन तो अवश्य ही हो जायगा / इस प्रकार 
आाकाशकों गति ओर स्थितिका कारण माननेसे लोक-मयादाका 
भा प्राप्त होता है ओर अलोक नामकी वस्तु ही नहीं रह 
जाती। अतएथ आकाशसे भिन्न धर्मद्व्य ओर श्धमद्रव्यकरो 
ही गति और स्थिति निमित्त मानना उचित है। धर्म, अधम्म 
ओर लोकाकाश समान क्षेत्रमे स्थित हैं। उनका परिमाण भी 
सम्नात है, फिर भी वास्तव थे भिन्न-भिन्न हैं । 

धर्म धर्मद्रव्य, रसरहित, वर्णारहित, गधरहित और 

९ स्पशेरहित है। यह सम्पूर्ण लोकाकाशमे व्याप्त है । 
श्रखर्ड है, स्रभावसे ही विस्तृत है ओर ( पारमाथिक दृष्टिसे 
अखड एक द्रव्य हानेपर भी व्यावहारिक हष्टिसे) असख्य 
प्रदेशयुक्त है। वह ( क्रियाशील नहीं है, डऊिन्तु भावशील अथात्‌ 
परिणमनशील है ) अगुरुलघु ( अमूत्ते ) अनन्त पयोगोंके रूपमे 
सतत परिणमन करता रहता है। वह किसीका कार्य नहीं है। 
गतिक्रियायुक्त जीव और पुदूगल द्रव्योंकी गतिक्रियामें 
निमित्तकारण है। 

जैसे पानी मछलीकी गमनक्रियामें अनुग्रह करता है, उसी 
प्रकार धमेद्रव्य जीब ओर पुदूगलकी गतिमें निमित्त द्वोता ही, 


24 बुन्दकुन्दाचार्यके तीन रत्न 


धर्मद्रव्य स्त्रय गतिक्रियासे रहित है ओर दूसर द्रव्याकों भी गति 
नहीं कराता। मछुलीकी भाँति सभी गतिशील द्रव्य अपनी 
अपनी गतिमे आप ही उपादान कारण है, परन्तु जैस पानीके 
अमावम मसछुलीकी गति होना सभवर नहीं हे, उसी प्रकार गति- 
शील द्रव्यकी गति. धमद्रव्यके बिना शक््य नहीं हे । 


अधर्म अधमंद्रव्य, धर्मद्रव्यके समान ही हे। विशेषता 
रे यह है कि घर्ग्रव्य गति-सहायक है, जब कि 
अधर्मद्रव्य, गतिक्रियापरिणन जीव ओर पुद्गल द्रव्योंकी स्थितिमें 
सद्दायक्र दाता है। जिन द्रव्योंमे गतिक्रिया हो सकती है उन्हींमे 
स्थितिक्रिया भी हो सकती है । 
इन दोनों-धर्म ओर अधर्म-ड्रब्योक होने ओर न होनेके 
कारण ही आकराशके लोक और अलोक विभाग हुए हैं। जहाँ 
धर्म-अधर्मठरव्य हैं. वह लोक ओर जहाँ यह दोनो मोजूढ नहीं हैं 
बह अल्लोक कहलाता है। गति ओर स्थिति इन्ही दोनोकी सहायता- 
से होती है। दोनो एक दूसरसे भिन्न हैं, लेकिन एक ही क्षेत्रमें 
रहनेके कारण अविभक्त मी हैं। ( प० ८३-६ ) 


काल कालढ्रव्यमे पॉच वर्ण, पॉच रस या सुगंध 
४ अथवा दुर्ग नहीं हे। अआठ प्रकारके स्पशॉमि- 
से कोई स्पश भी नहीं है। काल अगुरुलघु ( अमृत्त ) है । अन्य 
द्रब्योंकी परिणमभाना-परिणंमनमे निमित्त होता उसका लक्षण 
है । जैसे कुसारके चाकके नीचेकी कील चाककी गतियमें 
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सहायक तो होती है, मगर गतिमें कारण नहीं है, इसी प्रकार 
कालद्रब्य, अन्य द्रव्योके परिणमनमे निमित्त रूप है, कारण नहीं।' 

व्यवहार्मे समय, निर्मिप, काप्टा (१५ निमिप ), कला 
(२० काए्ठा ), नाली ( घड़ी-बीस कलासे कुछ अधिक ), दिवस, 
रात, भास, ऋतु, अयन, सवत्सर आदि कालके विभागोकी 
कल्पना अन्य द्रब्योके ( ओंखोका निमेप या सूर्यकी गति आदिके ) 
परिमाणसे की जाती है इसलिए यह सब विभाग पराधीन 
हैं। बिना किसी नाप-परिमाणुके 'जल्दी' 'देर' आदिका विभाग 
नहीं किया जा सकता। यह नाप पुद्गलद्रव्योंके परिवत्तनसे 
तापा जाता है, इसीलिए काल पराधीन कहलाता है। (प० २३-६) 


व्यावहारिक काल-गणशना यशथ्थपि जीव ओर पुदगलके 
परिणमनपर ही आधार रखती है, परन्तु कालद्रत्य स्य, जसा 
कि पहल कहा जा चुका हैं, जीव ओर पुद्गलके परिशमनमे 
कारणभूत है। ज्यवह्र-काल क्षणभगुर है ओर कालद्रव्य 
अविनाशी है ( प० १०० ) 

काल द्रव्य प्रदेशरहिव है अर्थात्‌ एक-एक प्रदेशरूप है। पुदृ- 
गलका एक परमाणु आकाशके एक प्रदेशकों लॉधकर दूसरे 
प्रदेशमें जाता है, तव कालाणुका समय रूप पर्याय प्रकट होता 
है। यह समय-पयाय उत्पन्न होता हे ओर नष्ट भी होता हे, पर 
उससे पहले ओर उसके पश्चात्‌ भी जो द्रव्य कायम रहता है, वह 


) यह उदाहरण मूलका नहीं है । 
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काल द्रव्य है! । ( प्र० २, ४३, ४७, ४६ ) 

पुद्यल पुदुगलद्व्य चार ग्रकारका है-- स्कंघ, स्कंध- 
पू. देश, स्कघग्रदेश ओर परमाणु । पुद्गलका 
सम्पूरा पिंड स्कंध कहलाता है। स्कंधथका आधा भाग स्कथदेश, 
स्कधदेशका आधा भाग स्कथग्रदेश ओर जिसका दूसरा भाग न 

हो सके, ऐसा निस्श अश परमाणु कहलाता है । ( पं० ७४-६ ) 
स्कंध दो प्रकारके होते हें--वादर ओर सूक्ष्म । बादर स्कृंध 
वह है जो इन्द्रियोंका गोचर हो सके। जो स्क्रथ इन्द्रियगम्य 
नही है वह सूक्ष्म स्कथ हे | दोनो प्रकारके स्कथ, व्यवहारमे 
पुटू्गल कहलात हैं। इन दानोके सब मिलाकर छुद्ट वर्ग होते हैं 
जिनसे त्रेल्ोक्यकी रचना हुई है। वह छह वर्ग इस ग्रकार हैं-- 

(१ ) बादर-बादर--ज्ो एक बार टूटनेके पश्चात जुड़ न सके, 
जैसे लकड़ी पत्थर आदि-आदि । 

३ जिन ह्व्योंके बहुत प्रदेश अर्यात्‌ व्रिस्तार होता है उन्हें तियंकू- 
प्रचयवाला कहते है। प्रदेशोक्रे समूहका नाम तियंक॒प्रचय है। प्रदेशोंमे 
विस्तार देशकी श्रपेक्षा है । किन्तु ऊ्यभचय अर्थात्‌ कालमे क्रमसे व्याप्त होना, 
क्रमपरम्पग है। इसमें देशकी अपेक्षा नहीं, किन्तु कालिक ऋमकी अ्रपेक्षा 
है। कालके अतिरिक्त 5व्य बहुप्रटेशी होनेसे दशम विस्ह्ृत है तया क्रमिक- 
कालमें भी विस्तृत है पर कालद्रब्य खय ठेशव्यापी नहीं हैं वह ऋमिक 
समयपरम्पराश्रोंम व्याप्त है । अन्य दब्योंके ऊन प्रचयम भी निमित्त कारण 
काल होता है, उपादान कारण नहीं। अपने ऊर्भ्व॑ प्रचयमें काल निमित्त 
भी है तथा उपादान भी | 
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(२) घादर--हटके झलग होनेके पश्चात्‌ जुड ज्ञाने बाला, 
जैसे प्रवाही पुद्रगल । 

(३ ) सूह्म वादर--जो ऐखलेमें सथूल हों मगर तोडा-फोडा 
न ज्ञा सफे या जो पकइमें न थ्र। सके, जैसे धूप, प्रकाश आदि। 

(४ ) बादर-सूक्म--सूच्रम होते हुए भी जो इन्द्रियगम्य हो, 
जैसे रस, गंध, स्पश आदि । 

(५ ) सूक्षम--जों पुदूगल इतना सूच्म हो कि इच्धियो द्वारा, 
प्रहण न किया ज्ञा सके, जेसे कर्मंवर्गंणा' आदि । 

(६ ) सूक््मसूक्म-अति सूछम, जैसे कर्मबगंणासे नीचेके 
दयगुक पर्यन्त पुदूगल स्कघ । 

स्कधोका अतिम त्रिभाग-जिसका विभाग न हो 
सके--परमाणु कहलाता है। परमाणु शाश्वत है । 
शब्दरहित है । एक है। रूप, रस, स्पश ओर गध उसमे पाया 
जाता है, इसलिए बह मूत्त है । परमाणुके गुण कहनेमें ही 
अलग-अलग गिने जाते हैं, परन्तु परमाणुमे उनका प्रदेशभेद 
नहीं है--सभी गुण एक ही प्रदेशम रहते है। परमाणु प्रथ्वी, 
तल, अ्रम्मि और वायु, इन चार धातुओका कारण है ( अ्रथात्‌ 
प्रथ्वी आरादिके परमामु मूलतः भिन्‍न-भिम्त नहीं हैं जमा कि 
अन्य दशन मानते हैं) ओर वह परिणमनशील है। 
परमाणु शब्द-रहित है, क्योंकि दो स्कथोंके संघर्पसे शब्दकी 


३ कम अर्थात्‌ सुद्म रज । कर्मवन्धनमें इसी कर्मवर्गणा अर्थात्‌ सद्म 
एका सम्बन्ध होता है । 


पत्मा 
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उत्पत्ति होती है। परमाणुओंका समृह स्क॑ंध कहलाता है । शब्द- 
के दो भेद हैं- (१ ) (प्रायोगिक अश्रोत्त पुरुष आहिके प्रयत्नसे 
उत्पन्न होने घाला और (२) नियत अथोत स्वाभाविक--मेष 
आदिसे होने वाला । (पं? ७७-६७)  , ५ 

परिमागु नित्य है। वह अपने एक प्रश्रेशमे स्पर्श आदि 
चारों गुणोंकी अवकाश देनेमें सम होनेके कारण सावकाश 
भी है। किन्तु उसके एक प्रदेशमें दूसरे प्रदेशका समावेश नहीं 
हो सकता, अतएवं बह निरवकाश भी है। स्क्रवोंका भेद रखने 
वाला ओर उन्हें बनाने वाला परमाणु ही हे । 

पुद्गलख्व्य स्पश, रस. गंध और वर वाला है । जहाँ स्पशे 
है वहाँ रस, गय ओर वर्ण भी अवश्य होते हैं। स्पर्श आठ 
प्रकारके हैं“-( १) मृढु (नरम ), (२) खुरदरा, (३ ) भारी 
(४ ) हलका, ( ५ ) ठडा (5 ) गम, (७) चिकना ओर (८) 
रूखा । इन आठमेंसे चिकना, रूखा, ठठा ओर गम, यह चार ही 
स्पश परमाणुमें हो सकते हैं | स्कथमें आठो स्पर्श पाये जा सकते 
हैं। रस पॉच हें--कटुक, तीक्ष्ण, कपाय, अम्ल, मधुर ( मीठा ) | 
खारा रस, मधुर-रसके अन्तर्गत माना गया हे या अनेक 
रसोंके सम्मिश्रणुसे उत्पन्न होने बाला है। गध दो प्रकार 





१ प्रायोगिकके ठो भेद है--भाषात्मक श्रौर अभाषात्मक । भाषात्मक 
अक्षरात्मक ओर अनक्षरात्मक ( पशुपक्षीकी बोली ) के भेद दो प्रकार 
के हैं। अभापात्मकके चार भेद हं--तत, विनत, घन श्रौर सुपिर ( बातों 
की श्रवाज:) 
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का दै-सुगंध और दुर्गंध। वर्ण पॉच हैं--काला, नीला, पीला, 
सफेद ओर लाल*। 

परमाणुमें एक रस, एक वर्णे, एक गंध और दो स्पर्श होते 
है। ( अथीत्‌ चिकना और उष्ण, था चिक्रना और शीत श्थवा 
सूखा ओर उष्ण या सूखा और शीत )।(प० ८१ )। इन 
परमाणुओमेंसे चिक्रना परमाणु और रूघा परमाणु मिलकर 
इथणुक वनता है ओर इसी प्रकार ध्यगुक आदि स्कथ बन जाते 
हैं। परमागुओंकी स्निग्यता और रूक्तता परिणमनको प्राप्त होती 
हुई एक अशसे अनन्त अश वाली तक बन जाती है। इसमेंसे 
दो, चार, छह आदि सम प्रमाण बाली या तीन, पॉच, सात 
आदि विपस प्रमाण वाली स्निग्धता या रूक्षता वाले अग॒ु स्निग्धता 
था रूच्षतामें दो अश अधिक परमाणुश्रोके साथ आपसमें मिल 
जाते हैं, पर्तु एक अश स्निग्धता या रूक्षता वाले, दूमरेके साथ 
नहीं मिल सकते | उदाहरणाथ--ढों अश स्निग्पता वाला अग़॒ु चार 
अश म्निख्धता वाले दूसरे अणुके साथ मिल सकता है । इसी 
प्रकार तीन अश हूज्ञता वाला श्रतु पाँच अश रूच॒तावाले अणु- 
फे साथ मिल सकता है। इस प्रकार दो आदि प्ररेश थाले पुदूगल 
स्कथ विविध परिणमनके अनुसार सूक्ष्म या स्थूल तथा मिन्न- 
मिन्न प्रकारकी आकृति वाले प्रथ्वी, जल, तेज या वायके ऋपमें 
पत्रट जाते हैं। (प्र: २, ७१-४६ ) 


-.. ले कामके परिमाणका जान के क्रानके परिमाणुक्ा ज्ञान होड़ 


यह पैराग्राफ मूलमे नहीं है । 


श्ध फुन्दकुन्दाचार्यके तीन रह 
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को आकाशके एक प्रदेशसे दूसरेम जानेमें जितना काल लगता * 
है, वह फालांश, समय कहलाता है) परमाणु द्रव्य आदिकी 
संख्यानाणनाका भी कारण हे (क्योंकि स्कंध, परमाणुओंसे बतता 
है, अतएवं परमाणु ओंकी संख्याफे श्राधारपर ही प्रष्यफी संख्या 
जानी जा सकती है) । क्षेत्रका परिमाण भी परमाणुसे नापा जाता 
है, क्योंकि वह आकाशके एक ही प्रदेशमे रहता है । इसी प्रकार 
परमाणुमें रहने वाते वर्ण आदिसे भाव-संख्याका भी बोध द्वोता 
है। ( पं5 ८० ) 

परमाणु, स्कंधके रूपमे परिणत होनेपर भी छ्कंधसे भिन्न है। 
इन्द्रियभोग्य पदार्थ, इन्द्रियोँ, पाँच शरीर, मन, कम तथा अन्य 
पदार्थ जो मूत्त हैं; सभी पुदूगलरूप हैं. ( प८ ८२ ) 

जीव जीव दो प्रकारके हें-संसारी ओर मुक्त। दोनों ही प्रकार- 

६ केजीव अनन्त हैं। वे चेतनात्मक हैं ओर उपयोग वोध 
व्यापारहूप परिण।मवाले हैं. । संसारी जीव सदेह हैं और मुक्त जीव 
अदेह हैं। ( संसारमें ) जो चल, इन्द्रिय, आयुष्य और उच्छवास 
इन चार प्राणोंसे जीवित है, जीवित रहेगा और जीवित था, वह 
जीव है| जिनका प्राणघारण सवधा रह गया है, जिनमें उक्त चार 
प्राणॉका अभाव है ओर जो देहते सर्वेथा मुक्त हो गये हैं, वे 
सिद्ध जीव कहलाते हैं। वाणी द्वारा उनका वर्णन करना शक्य नहीं 
है। ( पं? १०७, ३०, ३५ ) 

जीव असंख्यात प्रदेशमय है ओर समरत लोकवों व्याप्त 
करके भी रह सकता है, परन्तु सभी ज्ञीवॉकों इतना विस्तार नहीं 
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प्राप्त होता । पद्राग मणिको दूधमें डाल दिया जाय तो दूधके 
परिमाणके प्रमाणमें उसका प्रकाश होता है, इसी प्रकार जीवात्मा 
जिस देहमें रहता है उसीके अनुसार प्रकाशक होता है। जैसे एक 
शरीरमें आरंभसे अन्ततक एक ही जीव रहता है, उसी प्रकार 
सत्र सांसारिक अवस्थाश्रमें एक वही जीव रहता है। यद्यपि 
जीव अपने गृद्दीत शरीरसे अभिन्न-सा दिखाई देता है, पर वास्तव- 
में देह और जीव भिन्‍्त-भिन्‍न हैं, बात सि्फ यह है कि अपने 
अशुद्ध अध्यवसायोंके कारण कर्म-रजसे मलीन वनकर, जीव 
अपने आपको शरीरसे अमिन्‍न मानकर वत्तता है। (पं? ३९-४) 
चेतनागुण अर जीवका चेतनागुण तीन प्रकारका है-(१) स्थावर 
चेतनाव्यापार काय जैसे कतिपय जीव कर्मके फलका ही अनुभव 
करते हैं, उनकी चेतना 'कर्मफल चेतना' कहलाती है । (२) 
प्रस जीव कम भी कर सकते हैं, उनकी चेतना 'कमचेतना' कह- 
लाती हे। (३ ) प्राशीपन श्रथोत्‌ संदेह अवस्थाके परे पहने 
हुए सिद्ध जीव शुद्ध न्ञानचेतनाका ही अनुभव करते हैं । (५०३६) 
जीवका चेतनाव्यापार ज्ञान ओर दशन के भेदसे दो प्रकार- 
का है । वस्तुकी विशेष रूपसे जानने वाला व्यापार ज्ञान 
कहलाता हे ओर सामान्य रुपसे जानने वाले व्यापारकों 
दर्शन कहते हैं । 
द्रव्य और गुण की चेतनागुण जीवसे सदा-सबंदा अभिन्न है। 
अभिषता घानीसे ज्ञानगुण भिन्न नहीं है, वस्तुतः 


दुनमे अभिन्नता है। द्रव्य अगर गुणोंसे भिन्न माना जाय 
४ 
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कै 
शोर गुण द्रव्यसे भिन्न माने जाएँ लो या तो एक हरब्यक्षी जगह 
अनंत दव्य मानने पढेंगे अथवा द्रव्य कुछ रहेगा ही नहीं। 


भके 
परमाथके ज्ञाता, बव्य ओर गुणके बीच अविभक्त अनस्यत्व 
हर बे 
भी स्वीकार नहीं करते और विभक्त अन्यत्व भी नहीं मानते ; 


किन्तु विभिन्न अपेक्षाओंसे भेद और अभेद स्व्रीकार करते हैं| 
उल्लेख, आकृति, संख्या और विपयसे सवध रखने वाला भेद 
जैसे दो भिन्न वस्तुओंमें दो सकता है, उसी प्रकार अभिन्न 
वस्तुओं भी संभव है। धव्वाला होनेके कारण मनुष्य धनी 
कहलाता है. ओर ज्ञानवान्‌ होनेसे ज्ञानी कहलाता है। परन्तु 
पहले उदाहरणमें धन, धनीसे भिन्न है, अतए्व दोनोंमें सवंध 
होने पर भी दोनोकी सत्ता प्रथक-प्रथक है। इससे विपरीत ज्ञान, 
ज्ञानीसे भिन्‍न नहीं है । ऐसी अवस्थामें इनमें भेदका व्यवहार होने 
पर भी बोलनेमें भेद होते हुए भी, भेद नहीं वरन्‌ एकता है। ज्ञानी 


4 दिवदत्तकों गाय, यह व्यवहार परस्पर मित्र दो वस्तुओंकि 
विषयमें है, किन्तु वृक्षकी डाली! या दृधकी सफेदी' यह दो अ्रमिन् 
वस्तुओंके विषयम है । 'मोटे आदमीकी मोटी गाया यह आक्ृतिभेढ दो 
भिन्न वस्तुओंके सवधम है और “बढ़े वृक्षकी बढ़ी शोखा” यथा 'ूत्ते उव्यका 
मूत्ते गुण यह भेद अभिन्न वस्तुओंसवर्धी है। 'दिवदत्तकी सौ गायें यह 
सख्यागत भेद भिन्न वश्तुओंसे सवध रखता है, परन्तु 'दृक्षदी सी शाखाएँ 
यह अभिन्न वसस्‍्तुओंते सवब रखता है। “गोकुलमें गाय” यह विपयगत भेद 
भिन्न वस्तुओं के सवधका है पर्तु वृक्षम शाखा' या दूधमें सफेदी यह 
श्रमिन्न वत्तु संवधी विषयगत गेद है । 
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और ज्ञान सवेधा भिन्‍न हों तो दोनों ही श्रचेतन ठहरेंगे। जिन्होंने यह 
सीकार नहीं किया है उनके मतमें वस्तुत' ज्ञानसे भिन्‍न होनेके 
फारण, आत्मा ज्ञानी नहीं हो सकता, फिर भले ही उसका ज्ञानके 
साथ किसी प्रकारका संबंध भी क्यों न मान लिया ज्ञाय। आखिर 
ज्ञानके साथ संबंध होने से पहले उसे श्रक्नानी कहना ही पडेगा। 
लेकिन अजानी मान लेने पर भी शज्ञानके साथ तो उसकी एकता 
अभिन्नता माननी पडेगी। संबंध दो प्रकार का है--संयोग संवंध 
ओर समवाय संबंध । एकके बिना दूसरे का न होना-दो वस्तुओँका 
सदा साथ ही रहना,पथक न रहना ओर दोनों प्रथक-प्रथक दिख- 
लाई न देना समवाय संबंध कहलाता है। उव्य और गुणोंके 
वीच इसी प्रकारका संबंध होता है । परमाणुमें जो वर्ण, रस, गंध 
और स्पशे कहे जाते हैं, थे परमाणुसे भिन्‍न नहीं हैं, तथापि 
व्यवहारमें उन्हें भिन्‍्त कहते हैं। इसीप्रकार दर्शन और ज्ञानगुण 
भी जीवसे वस्तुतः अनन्यभूत हैं, परन्तु कहनेमें मिन्न बहे 
जाते है। बह स्वभावसे भिन्न नहीं हैं। ( प॑० ४३-४२ ) 

भात्माके गुण अनन्त है ओर अमृूत्ते हैं। उन अनन्त गुणोंके 
द्वारा जीव विविध प्रकारके परिणामोंका अनुभव करता है (५०३१) 
६ ससारी अवस्था मे ) जीव चेतनायुक्त है. वोध>यापारसे युक्त है, 
प्रभु ( करने न करनेमे समथ ) है, कर्ता है, भोक्ता है, प्राप्त देहके 
परिमाशसे युक्त है । जीव वास्तव अमूर्त किन्तु कर्मबह अचस्था- 
में मूत्ते है । ( पं० २७) 

इन्द्रियों जीव नहीं हैं । छह प्रकारके काय ( प्रथ्वी, पानी, 
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अग्नि, वायु, वन्रपति और त्रस जीवॉके शरीर ) भी जीव नहीं हैँ । 
इन इन्द्रियों ओर कार्योमें जो चेतवा है, वही जीव है। ज्ञीव सब 
कुछ जानता है, सव कुछ देखता है । सुखकी इच्छा करता है दुःखसे 
डरता है। हित-अहित कार्योका आचरण करता है ओर उनका 
फ्ष भोगता है। इनसे तथा इसी प्रकारकी अन्य अनेक पयोयघ्ति 
. जीवको पहचान कर, ज्ञानसे भिन्न ( स्पशे, रस आदि ) चिहोंसे 
श्रजीव तत्त्वको पहचानना चाहिये। आकाश, काल, पुद्गल, धर्म 
और अधर्म द्रव्योमें जीवके गुण उपलब्ध नहीं होते, अत्व यह 
सब अचेतन हैं ओर जोब चेतन है ! जिसमें सुख-दुःखका ज्ञान 
नहीं है अथवा जो हितमें प्रवृत्ति ओर शअदितिसे निवृत्ति नहीं 
कर सकता, वह अजीव है ।« संस्थान ( आकृति ). संघात, 
वर्ण, रस, स्पर्श, गध और शब्द तथा “अन्य अनेक गुण भर 
पर्याय पुट्गलद्रव्यके समझने चाहिये । जीव तो अरस, अरूप, 
अगंध, अव्यक्त, चेतन, शब्दरहित, इन्द्रियोसे अगोचर और 
निराकार है। ( पं० १२१-७ ) 
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(३ ) आत्मा 
जीवकायके. जीवनकायके छह भेद है -(१) प्रथ्वी (२) पानी 
छह भेद. (३) अग्नि (४) वायु (४) वनस्पति ओर (६) त्रस- 
जगम्न। त्रसकाय जीवयुक्त हैं, यह ब्रात तो सहज ही समभी जा 
सकतो है, परन्तु प्रथ्वी, पानी, अग्नि, वायु ओर वन्तस्पतिकाय भी 
जीवयुक्त हैं। उनके अधान्तरभेद अनेक हैं। यह काय, अपने 
भीतर रहने वाले उन उन जीवोंकों सिफे स्पर्शेन्द्रिय द्वारा मोहबहुल 
स्पशरुपसे भोग प्रदान करते हैं। ( भश्रथात्‌ प्रथ्वीकाय आदिके 
जीवोंकी चेतना सिर्फ क्मफलका अनुभव करती है।) इनमें अग्नि 
श्रोर वायुको छोड़कर तीन स्थावर हैं | अग्नि ओर वायु भी 
वास्तवम स्थावर ही हैं, किन्तु त्रसके समान गति उनमे देखी जाती 
है। यह पॉचो जीव एकेन्द्रिय हैं ओर मन-रहित हैं। जेसे अण्डेमे 
रहा हुआ जीव अथवा मूछित मनुष्य वाहरसे जीवित नहीं मालम 
होता, फिर भी वह जीवित होता है, यही बात एकेन्द्रिय जीवोंके 
सम्बन्धमें समभनी चाहिये। ( त्रस जीवोमें ) शंवूक, शंख, सीप, 
कृमि आदि जीव स्पशे ओर रस--इस प्रकार दो इन्द्रियोवाले 
है। जूँ, खटमल, चिडेंटी, आदियें प्राण इन्द्रिय भी होती ट | 
शतण्व वे तीन इन्द्रियोवाले हैं। डॉस, मच्छर, मक्खी, भौंरा, 
पतग श्रादि जीव चार इन्द्रियवाले हैँ--इनमे पूर्वोक्त तीनके 
श्रतिरिक्‍्त चोथी चन्ु-इन्द्रिय भी पाई जाती है। जलचर, स्थलचर 
और खेचर-देव, मनुष्य, नारकी और तिर्यच ( पशु आदि ) मे 
श्रोत्र (कान ) इन्द्रिय भी होती है। यह सब पचेद्धिय जीव 
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कहलाते है ओर बलवान हैं.। देबाकी चार जातियों हैं। मनुप्योंके 
( कमंभूमिज' और अकर्मभूमिजके भदसे) दो प्रकार हैं । तिय॑चोमे 
अनेक जातियों हैं। नारकी ( नरकमभूमियोंक्रे आधारपर ) सात 
प्रकारके हैं। पहले बाँधे हुए गति* नामकर्म और आयुकर्मका क्षय 
होनेपर यह सब जीव अपनी-अपनी ल्ेश्या के अनु सार दूसरी गति 
और शआयु प्राप्त करते हैं। ( प० ११०-६ ) 

जीवक| ससारी जीवकी काई भी पयाय वहींक्ी वहीं 
परिणाम शीलता कायम नहीं रहूती । इसका कारण यह है कि 
ससारी जीव अपने ( अज्ञानरूप ) स्वभावक कारण विविध प्रकार- 
की कियाएं किया करता है। इन क्रियाओंके फलस्वरूप उस देव, 
मलुष्य आदि अनेक यातियों मिलती है । अलवत्ता, जब बह 
श्पने शुद्ध स्वरूपमें स्थिति-रूप 'परम धम' का आचरण करता 
है, तब उसे देव, असुर आदि पर्यायरूप फलसे छुटकारा मित्रता 

१--जिस जगह अ्रसि, मपि, कृषि, वाणिज्य आदि कर्मो द्वारा जीवन 
निर्वाह किया जाता हे ओर जहाँ तीर्थंकर आदि वर्मोपदेशक उत्पन्न हो सकते 
हैं, वह क्षेत्र कर्मभूमि हैं । जहाँ नैसगिक वृक्षोत्े ही समस्त अभिलापाओंकी 
पूर्ति की जाती है--कृषि आदि कर्म नहीं होते, वह क्षेत्र भोगरभृमिया 
अकरमम्‌मि कहलाता है। 

२--जीवकी गति, शरीर, आकृति, वर्ण आदि निश्चित करनवाला 
कर्म, नामकर्म कहलाता है । 

३--कषायसे अनुरज्ञित मन, वचन एवं कायकी फ्रृत्ति लेश्या 


कहलाती है। * 
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है। जीवको शगर आदि विविध फल्न देनेवाला 'नामकर्म' नामक 
कम है। वह आत्माके शुद्ध निष्किय स्वभावकों दृवाकर, आत्माको 
नर, पशु, नारक या देव गति प्राप्त कराता है। वास्तवमे कोई भी 
जीव इस क्षशिक ससारमें नष्ट नहीं होता, न उत्पन्न ही होता है | 
ट्रव्यार्थिक नयसे देखा जाय तो एक पर्याय रूपसे नष्ट होकर दूसरे 
पयाय रूपसे उत्पन्न होने वाला द्रव्य एक ही हे । पयोय दृष्टिसे 
पर्याय ही अलग-अलग हैं.। ससारमें कोई वस्तु ऐसी नहीं है जो 
अपने स्वभावमे स्थिर हो । चारों गतियोमे परिभ्रमण करनेवाले 
जीवद्रव्यकी विविध अवस्थाओमे परिणमन करनेकी जो क्रिया है, 
उसीकों ससार कहते हैं। ( प्र० २, २४-८ ) 
कर्तवंधन रस लोक, सर्वत्र जड-भोतिक द्रव्यके छोटे-बड़े 

स्कधोसे खचाखच भरा हुआ है। कोई स्कघ सूक्ष्म है, 
फोई स्थूल है । आत्मा किसीको कर्म रूपमें अहूए कर सकता है, 
किसीको नहीं ग्रह कर सकता। इन नाना स्कधोमेंसे, जो कर्मरूपमें 
परिणत होनेकी योग्यता रखते है, व्रह संसारी जीवके ( राग-द्वेष 
आदि अशुद्ध ) परिणामोका निमित्त पाकर कर्मरूपमे परिणत हो 
जाते है और जीवके साथ बँव जाते हैं। कर्म-बन्धनके कारण 
जीवको विविध गतियों अआप्त होती हैं । गतियोंँ श्राप्त होनेपर देहकी 
भी प्राप्ति होती है। इसी प्रकार देहसे इन्द्रियाँ, इन्द्रियोंसे विषय- 
प्रहण और विपयप्रहणसे राग-द्ेपक्री उत्पत्ति होती है। ससाररूप 
भूलभुलयामे, इस तरह मलीन जीवमे अशुद्ध भाषोंका प्रादुभोव 
इता है। ( प० १९८-६ ) 
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जीवको प्राप्त होनेवाले ओदारिक, वेक्रियिक, तेजस, आहारक 
ओर कार्मश-शरीर जड भौतिक द्रव्यात्मक हैं। जीव रसरहित, 
रूपरहित, गधरहित, अव्यक्त, शब्दरहित, अतीन्द्रिय ( अलिंग- 
प्रहण ) और निराकार है तथा चेतनागुणसे युक्त है। यहाँ यह 
शंका की जा सकती है कि--रूप आदि गुणोंसे युक्त मूत्त द्रव्य, 
स्निग्धता या रूक्षताके कारण आपसमे वद्ध हो सकता है, परल्तु 
स्निग्यता-रूच्षताहीन अमूते आत्मा जड़ भौतिक द्रव्यरूप कर्मोको 
खपनेसे किस प्रकार वद्ध कर सकता है? मगर यह शक्रा ठीक 
नहीं है। आत्मा अमूत्त होने पर भी रूपी द्रब्योंकी ओर उनके 
गुणोंको जैसे जान सकता और देख सकता है, उस्ती प्रकार रूपी 
द्रव्यके साथ उसका वध भी हो सकता है। ज्ञान-दशनमय आत्मा 
बिविध प्रकारके विपर्योको पाकर मोह्द करता है, राग करता है 
अथवा हेपयुक्त होता है । यही आत्माके साथ कमका वध होना 
*ओऔदारिक शरीर--वाहर दिखाई देनवाला सप्तथातुमय शरीर 
आऔदारिक शरीर है। वैक्रियिक शरीर--छोटा, बडा, एक, अनेक आदि 
विविध रूप धारण कर सकने वाला वैक्रियिक शरीर कहलाता है । यह शरीर 
हा और नारकोंकों जन्मसिद्ध होता है भर अन्य जीवोंको तपत्या आदि ह 
साधवसे प्राप्त होता है । तैजसशरीर--खाये हुए आहारकों पचाने और 
शरीरकी दीपिका कारण भूत शरीर । आहारक परीर--चौदह पर्व शा्लेकि 
ज्ञाता मुनि द्वारा, शकासमाधानके निमित्त अन्य क्षेत्रम विचरनेवाले 
तीमेकरके पास भेजनेके अभिप्रायसे रचा हुआ शरीर । कार्मणशरीर--जीव 
ट्वारा बंधे हुए करें| का समूह । 
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है। जीव जिस भावसे इन्द्रियगोचर हुए पदार्थको देखता है ओर 
जानता है, उससे वह रंजित ( प्रभावित ) होता है और इसी 
कारण जीवके साथ कर्मकरा बथ होता है। ऐसा जेन शास्तरका 
उपरेश है | यथायोग्य स्मिग्बता या रूक्षताके कारण जड भोतिक 
द्रव्योंका आपसमे वध होता है ओर रागादिके कारण आत्माका 
वध होता है। इन दोनोके अन्योन्य अवगाहमे पुदूगल ओर 
जीव दोनों हेतुभूत हैं। जीव स्वय पास्माथिक इष्टिसे मूत्त नहीं हे, 
परन्तु श्रनादिकालसे कर्म-बद्ध होनेऊे कारण मूत्त बना हुआ है। 
यही कारण है कि वह मूर्त कर्मोको अपने साथ बॉवता है ओर 
खय उनके साथ बेधता है | इन करके फलस्वरूप जड बिषयोको 
जड़ इन्द्रियो द्वारा जीव भोगता है | ( प० १३२-४ ) 

आत्मा प्रदेशयुक्त है। आत्माके परदेशोंमें पुदूगलक्राय यथा- 
योग्य प्रवेश करता है, बद्ध होता है, स्थिर रहता है ओर फल 
देनेके पश्चात्‌ अलग हो जाता है | जीव जब रामयुक्त होता है. तब 
कर्मोंका बध करता है, जब रागरहित होता है. तब मुक्त होता है । 
सत्तेपमें यही जीवके वंधका स्वरूप हे। जीवके अशुद्ध परिणाम- 
से वध होता है। वह परिणाम राग, ढेप ओर मोहसे युक्त होता 
- है। इनमें मोह ओर हेप अशुभ हैं, राग शुभ ओर अशुभ दोनो 
प्रकारका होता है। परके प्रति शुभ परिणाम होनेसे पुरयका बंध 
होता है ओर अशुभ परिणामसे पाप वँधता है। पर-पदाथके प्रति 
शुभ या अशुभ--किसी प्रकारका परिणाम न होना दुःखके क्षयका 
कारण है। ( प्र० २, ७४-८६ ) 
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जीवका उदय अवस्थाको प्राप्त ( अथात्‌ फल्नान्मुख हुए ) 
कर्त्व॒ कमक्रा भोगते समय जीवमे जो परिणाम होता हे, 
उसका कत्ता जीव ही हैँ । रदयमाव, उपशमभाव, क्षयसाव या 
क्षयोपशमभाव&, कमके विना जीवमें नहीं हा सकते। यह चारो भाव 
कर्मकृत हैं। यहॉपर शका हा सकती है. कि यह भाव अगर 
कमकृत है तो इनका कर्ता जीव केसे कहा जा सकता हे ! इस- 
लिए जीव पारिणामिकर्छभावक सिवा ओर किसी भी भावका कत्ता 
नहीं है, ऐसा कहना चाहिए। इस शकाका समाधान यह है कि 
जीवके भावोकी उत्पत्तिम कम निमित्त कारण है और कमके 
परिणामकी उत्पत्ति में जीवके भाव निमित्त कारण हैं। अलबत्ता, 
जीवके भाव, कर्म-परिणाममें उपादान कारण नहीं हैं. ओर न कर्म 
परिणाम जीवके भावोम ही उपादान कारण है। आत्माक्ा जो 
परिणाम है, वह तो त्वय आत्मा ही है। परिणामक्ी यह क्रिया 
उदय यह एक प्रकारकी आत्मा की कलुपता है, जो कर्मके फलाबु- 
भवन से उत्पन्न होता) उपशम सत्तागत करके उद्यमें न आनसे होनेवाली 
आत्माकी शुद्धि है । कर्मके आत्यन्तिक क्षय होनेसे प्रकट होनेवाली आत्मा- 
की विशुद्धि क्यभाव कही जाती है । क्षयोपणम यह भी एक प्रकार की 
श्रात्मगुद्धि है, जो सर्वधाति स्पद्धकोंके उद्यभावी क्षय तथा आगे उद्स्में 
आनेवाले स्पद्धकोंके सद्वस्था रुप उपणम और दठेशघाती स्पर्धकोंके 
उदयसे होती है । 
किसी द्रव्यक्ा अपने स्वस्वह्पमं परिणमव करना पारिणामिकरमाव 
कहलाता है । 
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जीवमयी ही है । जीवने दी वह क्रिया क्री है, अत बह जीवका ही 
कर्म है। परन्तु जो द्रव्यकर्म', जीवके साथ चिपटवा है, उसका 
उपादात कारण जीव नहीं है। जैसे अपने परिणसनक्रा कतो 
आत्मा अपने भावोका कत्तों है, उसी प्रकार कर्म भी अपने 
स्वभावसे ही अपने परिणमतका कत्तोह़ । 

यहाँ यह प्रश्न उपस्थित होता है कि अगर कर्म अपने परिण- 
मनका कर्ता है ओर जीव अपने परिणमनका कर्ता है तो यह केसे 
कहा जा सकता है कि जीव कर्म बॉयतता है या कमंका फल भोगता 
है ? इस प्रश्नका समाधान इस प्रकार है -- 

यह सम्पूण लोक, सर्वत्र सूच्म, स्थूल इस प्रकार अ्नतविध 
जड-कर्मद्रव्योसे खचाखच भरा हुआ हे। जिस समय जीव 
अपना अशुद्ध विभाव-परिणसन करता है उस समय, वहाँ 
एक दी क्षेत्रमे विद्यमान कमद्रव्य, जीवके साथ बेंधकर ज्ानावरण 
आदि श्राठ कर्मके रूपमें परिणत द्वो जाते हैं । इस प्रकार कर्म 
अपने ( ज्ञानावरण आदि ) परिणामोंका कप्तों है सही, मगर 
जीवके भावोंसे सयुक्त होकर ही | तात्पय यह हुआ कि जैसे ही 
जीवमें भाव-परिणमन होता हे कि जड कममें भी उसका अपना 
परिणमन द्वोजाता है, इसी प्रकार कर्मेमें ग्रपना परिणशमन 
होनेके साथ ही जीवके भावोमें भी परिणमन द्वोता है। इस तरह 

कर्म दो प्रकार के हं--जीवके जिन रागादिरुप भावोसे द्रव्यकर्मका 


वन्धन होता है, वे भाव सावकर्म तथा बननेवाला पदूगलद्गव्य द्रव्यकर्म 
कहलाता है । 
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जीव अपने भावों द्वारा कम-परिणमनका भोक्तता हे । (पं०५३-६६) 
जीव परिणमनशीत्त है। 'अतएवं शुभ, अशुभ या शुद्ध 
जिस किसी भावके रूपमे वह परिणमन करता है, वेसा ही बह 
हो जाता है। यदि आत्मा स्रभावसे अपरिणामी होता तो यह 
ससार ही न होता । कोई भी द्रव्य, परिणाम-रहित नहीं है और न 
कोई परिणाम द्रव्यरहित है. पदार्थका अस्तित्व ही द्रव्य, गुण 
और परिणाममय है । आत्मा जब शुद्ध भावक रूपमें परिणत 
होता है, तब निब्ोणका सुख प्राप्त करता है, जब शुभभाव-हपमें 
परिणुत होता है, तव खगका सुख प्राप्त करता है और जब 
अशुभभाव-रूपमें परिणत दोता है तब हीन मनुष्य, नारकी या पशु 
आदि बनकर सहसौ्रों दःखोसे पीड़ित होता हुआ चिरकाल तक 
ससारमें भ्रमण करता रहता हे । ( प्र« १, ८-१२ ) 
जीवके . जो श्रात्मा देव, साधु ओर गुरुकी पूजामें तथा 
शुभभाव दान, उत्तम शील और उपवास आदिमें अनुराग 
रखता है, वह शुभ भावोचाला गिना जाता है। जिस जीवका 
राग शुभ है, जिसका भाव अजुक्पायुक्त है, तथा जिसके चिक्तमें 
कलुपता नहीं है. वह जीव पुण्यशाली है। अहन्तों, सिद्धो और 
साधुओमें भक्ति, धर्ममे प्रवृत्ति तथा गुरुओका अनुसरण -यह 
सब शुभ राग कहलाता है। भूख, प्यासे ओर दुखीकों देखकर 
स्वय दु:खका अनुभव करना ओर व्यापूवंक उसकी सहायता 
करना अनुकम्पा है। क्रोध, मान, साया था लोभ चित्तको अमिभूद 
करके जीवको छुव्य कर डालते हैं, यह कलुपता है। शुभ भांव- 
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वाला जीव पशु, मलुष्य या देव होकर नियत समय तक इच्द्रियः 
जन्य सुख प्राप्त करता है। ( प० १३४-८ ) 
जीवके . जे मलुष्य विषय-कपायोंमें डूबा रहता है, जो 
अ्शुभभावकुशाब्ों, दुष्ट विचारों ओर दुष्ट गोप्ठीवाला है, जो 
उग्र शोर उन्मागंगासी है, उसका चेतनाव्यापार अशुभ है । (प्र०२, 
६६ ) प्रमादबहुल प्रवृत्ति, कलुषता, विषय-लोलुपता, दूसरोंको 
परिताप पहुँचाना, दूसरेकी निन्दरा करना, यहूं सब पापकर्मेके द्वार 
हैं। आहार, भय, मैथुन, परिग्रह--यह चार संज्ञाएँ, कृष्ण, नील 
और कापोत-यह तीन ल्षेश्याए', इन्द्रियवशता, आत्तिध्यान* 
और रोद्रध्यान, दूषित भावोंमें ज्ञानका प्रयोग करना और मोह-- 
यह सब पापक्मके द्वार हैं। ( प० १३८६-४० ) 

वास्तविक दृष्टिसे देखा जय तो शुभ ओर अशुभ भावोंके 

१--कपायसे अनुरजित मन, वचन और कायकी प्रवृत्ति लेश्या 
कहलाती है | लेश्याएँ छह हैं--तीन शुभ और तीन अशुभ। हिंसा 
आदि उत्कट पापों प्रवृत्ति करनेवाला, अजितेन्द्रिय पुरुष कृष्ण लेश्या- 
वाला कहलाता है। $र्षा, तपका अभाव, विषयलपटता, अविद्या और 
मायावाल्ञा, इन्द्रियसुखका अभिलापी पुरुष नील लेश्यावाला कहलाता है । 
वक्र भाषण करनेवाला, वक्र आवरण करनेवाला, शठ |एवं कपटी मनुष्य 
कापोत लेश्यावाला कहलाता है । यह तीन अशुभ लेएथाएँ हैं । 

२--अप्रिय वस्तुके वियोग ओर प्रिय वस्तुके सयोगफे लिए होनेवाली 
सतत चिन्ता आत्तेध्यान है। हिंसा, असत्य, चोरी और विषय-सरक्षुणके लिए 
दोनेवाल्ली सतत चिन्ता रौद्रष्यान हैं । न्‍ 
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परिणामर्मे अन्तर नहीं है। देवोंकों भी स्वभावसिद् सुख नहीं है, 
यही कारण हे कि वह टेहवेदनासे पीडित होकर रम्य विपयोंमें 
रमण करते हैं। नर, नारक, पशु और देव-इन चारों गतियॉमें 
देह-जन्य दु'खका सद्भाव है ही । सुखी सरीखे दिखाई देनेवाल्े 
देवेद् और चक्रवर्ती, शुभ भावोंके फत्त-स्वरूप प्राप्त होनेवाले 
भोगोंमें आसक्त होकर देहादिकी वृद्धि करते हैं। शुभ भावोंके 
कारण प्राप्त हुए विविध पुण्योंसे ठेवयोनि तकके जीवॉकों विपय- 
तृष्णा उत्पन्न होती है । तत्पश्चात जागृत हुई हष्णासे दुखी ओर 
संतप्त होकर वह मस्णपयन्त विपयसुखोंकी इच्छा करते है. और 
उन्‍हें भागते हैं। किन्तु इन्द्रियोंसे प्राप्त होनेवाला सुख दु खरूप ही 
है, क्योंकि वह पराधीन है, वाधायुक्त है, निरन्तर रहता नहीं है, 
चंधका कारण है तथा विपस ( हानिवृद्वियुक्त अथवा अतृप्ति- 
जनक ) है। इस इृष्टिसे पाप और पुण्यके फलमें भेद नहीं है । 
ऐसा न मानकर जो पुस्यसे मिलनेवाले सुखोंकों प्राप्त करनेकी 
इच्छा रखते हैं, वह मूढ मनुष्य इस घोर ओर अपार संसारमें 
भटकते फिरते हैं । ( प्र० १, ६६-७७ ) 

जीवके जो मनुष्य पर पढाथंमि राग ओर हेपसे रहित होकर 

शुद्धभाव अपने शुद्ध भावोमे स्थित होता है, वही देहजन्य 
दुखोंको दूर कर सकता है । पापकर्माको छोड़कर कोई शुभ-पुण्य- 
चरित्रमें भले ही उद्यत हो, परन्तु जब तक वह मोह आदिका 
त्याग नहीं करता तव तक शुद्ध आव्माक्री उपलब्धि नहीं दो 
सकती। अहन्त, आत्माका शुद्घ स्वरूप है। अतए्व जो सनुष्य 
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श्रईन्तको द्रव्य, गुण और पयोयसे जानता है, वही श्रात्माको भी 
जानता है और उसका मोद विल्ीन हो जाता है। आव्सासे भिन्‍म 
पदार्थोमें जीवका जो मूढ भाव (बिपरीत दृष्टि ) है, वही मोद 
कहलाता है। मोहयुक्त जीव अन्य पदार्थों राग या हेप करके 
छुव्ध होता है और कर्मंबंधन करता है। इसके विपरीत, जो जीव 
मोहरदित होकर, आत्माके वास्तविक तत््वकोी सममाकर, राग-देप- 
का स्याग करता है, उसे शुद्ध श्रव्माकी प्राप्ति होती है। समस्त 
अहन्त इसी मार्गसे कर्मोका ज्ञय करके, तथा अन्य जीवोंको इसी 
सार्यका उपदेश ठेकर मुक्त हुए हैं। उन महापुरुषोंकों नमस्कार हो ! 
(प्र० ९, ७८-८० ) 

मैं अशुभ उपयोगसे दूर रहकर तथा शुभोपयोगवान्‌ भी ने 
बनकर, अन्य द्रच्योंमें मध्यस्थ रहता हुआ, ज्ञानात्मक श्रात्माका 
ध्यान करता हूँ। में देह नहीं हैं, मन नहीं हूँ, वाणी नहीं हूँ तथा 
देह, मत ओर बाणीका कार्णभूत पुद्गलद्रव्य नहीं हूँ। में कर्ता 
नहीं हैँ, कारयिता नहीं हूँ. ओर करनेवालोंका अनुमन्‍्ता भी नहीं 
हूँ । देह, मन और बाणी जड-भोतिक द्रव्यात्मक हैं ओर भीतिक 
द्रव्य भी अन्तत परमाणुओंफा पिंड है। में जड़-मौतिक द्रव्य 
नहीं हूँ, इतना ही नहीं, पर मेंने उनके परमाणुओको पिंडरूप भी 
नहीं किया है. अत में देह नहीं हैँ और देहका कत्तो भी नहीं हूँ । 
( प्र० २, ६२-४० ) 

पृथ्वी आदि जितने भो स्थावर अथवा त्रस ( जगम ) काय 
हैं, वह सब शुट्ध चैतन्य स्वभाववान्‌ जीवसे भिन्‍न-हैं, और जीव 


न 
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उन सबसे भिन्‍न है । जो जीव अपने मूल स्वभावको न जानकर, 
जीव ओर जब द्रव्यकों अभिन्‍त मानता है, वह मोहपूवक 'मैं 
शरीरादिक हूँ, यद शरीरादि मेरे हैं! इस प्रकारके अध्यचसाय 
करता है। इस प्रकारके अध्यवसायसे जीवको भोइका वध होता 
है और मोह-बंधसे वह प्रशणांसे भी बद्ध होता है । इन कर्मोंका 
फत्न भोगता हुआ वह अन्य नवीन कर्मेसि भी बद्ध होता है। 
भोह और द्वेषके कारण जीव जब अपने या अन्यके प्राणेंको पीड़ा 
पहुँचाता हे, तब ज्ञानावरणीय आदि कर्मेसे वद्ध होता है। कर्म 
मलीन आध्मा जहाँ तक दृहादि विषयोंगे ममता नहीं व्यागता तब 
तक पुनःपुनः नवीन-नवीन प्राणांकों धारण किया करता है, 
परन्तु जो जीव इन्द्वियों, क्रोधादि विकारों तथा असयम आदिकों 
जीतकर अपने शुद्ध चैतन्य-स्वरूपका ध्यान करता है, वह कर्मोसे 
बद्ध नहीं होता। फिर प्राण' उसका अनुसरण केसे कर सकते हैं! 
( प० २, ४३-६ ) 
शास्रज्ञानका जो भ्रमण ममता नहीं तजता, साथ ही ढेह आदि 
सार॒ ५र-पदा्थमि अहंता-समताको भूल नहीं जाता, वह 
उन्‍्मार्गपर चलता है । परन्तु में परका नहीं हैँ ओर पराये, मेरे 
नहीं हैं, में अद्वितीय ज्ञान स्ररूप हूँ, जो ऐसा ध्यान करता हे बह 
अवस्थार्मं ये जीव के अवश्य होते है । इसीलिए अन्य दर्शनोम भी प्राण- 
को जीवका चिन्ह कहा हैं । “प्राणापावनिमेषोन्मेषजीवनमनोगतीट़िया- 
न्त्विंकार सुखदु खेच्छाह्वपप्रयत्नाश्रात्मनो लिट्ानि” ( बैं० सू० ३, २, ४ ) 
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ब्रात्मरूप बन जाता है। में अपने आत्माकों शुद्ध, भुव, शान" 
खरूप, दर्शनस्वरूफ, अतीदिय, महापुरुषाथरूप, अचल ओर 
अनालंव मानता हूँ । देह, अन्य द्रव्य, सुरू-दु/ख, शत्रु-मित्र 
स्थायी नहीं रहते, केवल अपना ज्ञान-दरशन-स्वरूप शआय्मा ही 
ध्रव है। ऐसा जानकर, जो गृहस्थ या मुनि विशुद्ध-चित्त होकर 
परमात्माका ध्यान करता है, घह दुष्ट मोह-अंथिको छिन्‍न-भिन्‍न 
कर डालता है। भ्रमण होकरके भी जो मोहकी ग्रंथि लेदकर, 
राग-देषसे किनारा काटकर, सुख-ढु खमें सम-बुद्धिवाला होता 
है, वही अक्षय सुख पाता है। मोह-मल हटाकर, विषयोंसे बिरत 
होकर, मनका निरोध करके, जो अपने चैतम्य-स्वरूपमें समवस्थित 
होता है, वद्दी शुद्ध आंत्माका ध्यान कर सकता है । ( प्र० २, ९०, 
१०६ ) जिन्हें पदार्थोका सम्यश््ञान प्राप्त हो गया है, जिन्होंने 
अ्रन्तरंग ओर बहिरंग परिग्रह तज दिया है, भिनमें विषयोके प्रति 
आसक्ति नहीं है, वह शुद्ध भाववाला कहलाता है | जो शुद्ध है, 
वहो सच्चा श्रमण है। उसीको दशन प्राप्त है, उसीको श्ञानप्राप्त 
है, उसीकों निवोण है ओर वही सिद्ध है। उसे नमस्कार हो। 
चाहे गृहस्थ हो, चाहे मुनि, जो इस उपदेशको सममता है, वह 
शीघ्र ही 'प्रवचनसार' अथोत्‌ आगमका रहस्य प्राप्त कर लेता है। 
( प्र० २, ७४-४६ ) 

पारमार्थिक सुख शुद्ध भावेके रूपमें परिणत हुए आत्माको 
सर्वोत्तृष्ट, भ्रात्मासे ही उत्पन्न होनेवाला, इन्द्रियोंके विषयोंसे 


अतीत, उपसारहित, श्रनंत ओर निरबच्छिन्न परम सुख आ्राप्त 
्‌ँ 
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होता है। जो भुनि जीवादि नवपदार्थों एवं उनका निरूपण करने- 
बाले शास्रवचनोंको भली भाँति जानता' है, संयम* ओर तप से 
युक्त होता है, जो राग-रहित है, तथा सुख-दु'खमं समभाव धारण 
करता है, वद शुद्ध भाववाला कहलाता है। (प्र० ९, १३४ ) 





(४) आत्माका शुद्ध स्वरूप 

स्वयंभू ' ज्ञांन और दश्शनको रोकमे वाले ( जञानावरण तथा 
दृशनावरण ), घीये आदिके प्रकट होनेमे घिन्न करने बाल्े 
( अन्तराय ), और दर्शव तथा चारित्रमें रुकाचट डालने वाले 
( मोहनीय ) कर्म-रूपी रजसे रद्दित और दूसरोंकी सहायताके 
विना-स्यं ही शुद्ध भावोंसे विशुद्द बना हुआ आत्मा ज्ञेय- 
भूत पदार्थोका पार पाता है। इस प्रकार अपनी ही वदौलत 
अपने मूलस्वभावको प्राप्त, सबन्न तथा तीनों लोकोंके अधिपतियों 
द्वारा पूजित- आत्सा ही स्वयभू! कहलाता है। श्ात्माके शुद्ध 
स्वभावकी यह उपलब्धि अविनाशशीलहे ओर उसकी अशुद्धता का 
विनाश अन्तिम है वह फिर कभी «त्पन्न नहीं हो सकती। श्रात्मावी 
सिद्धअवस्था किसी अन्य कारणसे उत्पन्त नहीं होती, अतएवं वह 
१ जानकर श्रद्धाके साथ तदनुसार आचरण करता है ।-टीका । 
२ इच्द्रिय और मनकी अमिज्ञापासे तथा छ* प्रकारके जीवोंकी हिंसासे 

निवृत्त होकर अपने स्वरूपमें स्थित होना सयम है ।-टोका । 
३ वाह्य एव आत्तरिक तपोवलके कारण काम-क्रोष आदि छात्र द्वार 

अखरिडत प्रतापवाले शुद्ध आत्मामें विंसाजमान होना तप है ।-टीका । 


ब्रात्माका शुद्ध तरूप ६७ 


(किसीका काये नहीं है; साथ दो वह क्िसीकों उत्पन्न महा 
करती, अतण्य किसीका कारण भी नहीं है। मुक्त जीव शाश्वत 
है, फिर भी संसारावस्थाकी अपेक्षा उसका उच्छेंद है; पूणताकी 
उत्पत्तिकी दृष्टिसे वह भव्य--मुक्त होने योग्य-है, फिर भी 
सशाद-अवस्थामें पुनः बत्पतिकी अपेत्ता वह अभव्य है; पर 
स्वभावसे वह शून्य है, फिर भी स्व)स्वभावकी 'अपेत्षा वह पूर्ो 
है। विशुद्ध केवल ज्ञानकी अपेक्षासे वह विज्नानयुक्त है, किन्तु 
झशुद्ध॒इन्द्रियज्ञानादिकी अपेक्षासे विज्ञानरहित-है । झुक 
अवस्थामे जीव का अभाव नहीं होता। (पं० ३६-७ ) “उसके 
स्वरूपका धात करने वाले घातिकर्म' नष्ट हो गये है। उसका 
अनन्त उत्तम बीर्य है। उसका तेज' परिपूर्ण है। वह इन्द्रिय 
( व्यापार ) रहित होकर आप ही ज्ञानहप और सुख-स्वरूप 
बना है | अब उसे देहंगत पुख या- दु ख नहीं है, क्योकि उससे 
अतीन्द्रियत्व' प्राप्त कर लिया है ! - 


सर्वेज्ञणा अपने आप ही ज्ञानरूप परिणत हुए आत्माकी 
समस्त द्वव्यों श्रौर उनके समस्त पर्यायोंका प्रत्यक्ष होने लगा है । 





३ ग्राठ कर्मी में ज्ञानावरण, दर्शनावरण, भ्रम्तराय और मोहनीय, यह 
चार घातिकर्म कहलाते है, क्‍योंकि यह ग्ात्माके गु्णोका साक्षात्‌ 
धात करते हैं| 


२ ज्ञान श्रोर दर्शन रूप तेज ।-टीका । 


३ इद्धियादिसे अब आत्माकी ज्ञान आदि क्रियाएँ नहीं होतीं ।-टीका । 
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आत्माको अपप्रद्ददि क्रिया-पृवेक क्रमिक ज्ञान नहीं होता | अय 
उसके लिए कोई वस्तु परोज नहीं है, क्योंकि बह स्यं ल्लान-खहप 
बन गया है। वह इन्द्रियातीत है--उन्द्रियॉँकी मयोदा भी नहीं 
है। पह सभी ओर से, सभो इन्द्रियोंके गुणोंसे समृद्ध बन 
गय है। इन्द्रियोंकी सहायता बिना ही, केवल आध्माके दाग 
आकाश आदि अमूत्ते द्रव्योंका तथा मूत्ते दरव्योमे भी अतीन्दिय 
परमाणु आदि पदार्थोक्षा और क्षेत्र एवं कालसे व्यवह्दित 
( अन्तरयुक्त ) वस्तुओं का, तथा अपना या अन्य द्रव्योंका-- 
समस्त पदार्थोका उसे जो ज्ञान होता है, वह अमूर्स ओर श्रती- 
निद्रय होनेके कारण प्रत्यक्ष है। जब श्ाप्मा अनादिकालीन बंधके 
कारण मूत्त (शरीस्युक्त ) होता है, तमी वह अपने झ्षेय मूते 
पदार्थोकों अवम्रह, इंद्मा आदिके ऋमसे जानता है, अथवा नई 

#& इच्किय और मनसे उत्पन्न होने वाले ज्ञानके चार भेद हैं। यह 

चार भेद ज्ञानके क्रमिक अवस्थामेदके सूचक है। घने अधकारमें किसी 
बस्तुका सपशे होने पर यह कुछ है” इस प्रकारका भ्रव्यक्त प्राथमिक ज्ञान 
' अबग्रहः कहलाता है। तत्पश्रात्‌ उस वस्तुका विशेषूपम निश्चय करनेके 
लिए जो विचारणा होती है, वह 'ईह्मा' है। जैसे--यह रस्सी है या साँप, 
इस तरहके सशयके अनः्तर “यह रस्सी होनी चाहिए, साँप होता तो 
फुकारता ? इहा द्वारा ज्ञात पस्तुमें विभेषका निश्चय हो जाना 'अबवाय' है। 
अवाय ज्ञान जब अलन्त दृढ़ अ्रवस्थाको प्राप्त होता है, और जिसके कारण 
वस्तुका चित्र हृदयमें अकित हो जाता है और कालान्तरमे उस वस्तुका 
स्मरण किया जा सकता है, ऐसा सस्कारविशेष 'धारणा' ज्ञान कहलाता है । 
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भी जानता । ( प्र० १, £३-८ ) 
सर्वगतता आत्मा ज्ञानके बराबर है, ज्ञान ज्षेयके बराबर है 
ओर ज्ञय लोक तथा अलोक सभी हैं, अतणव ज्ञान-खरूप आत्मा 
सबंगत व्यापक-कहलाता है। आत्मा अगर ज्ञानके बरावर न हो 
तो या तो उससे बढ़ा होगा या छोटा दोगा। अगर आत्मा ज्ञानसे 
छोटा है तो आत्मासे बाहरका ज्ञान अचेतन ठहरेगा और ऐसी 
अवस्थासे वह जान कैसे सकेगा ? अगर आत्मा ज्ञानसे घढ़ा है 
तो ज्ञानसे बाहर का आत्मा, ज्ञानहीव होनेके कारण किस प्रकार 
जान सकता है ? श्रतए्व ज्ञानमय होमेके कारण केवलज्ञानी 
जिनवर सबंगत हैं, यही कहना डचित है। जगतके समस्त पदार्थ 
आत्मज्ञानके विषय होनेके कारण तदूगत हैं। ज्ञान आत्मा ही है, 
आत्माके बिना ज्ञान रह ही कहों सकता है ? इसलिए ज्ञान 
आत्मा है. किन्तु आत्मा जान भो है और अन्य ( सुखादि ) भी 
है। ( प्र० १, २१-७ ) 
आत्मा जान-खभाव है ओर पदाथ उसके ज्ञेय हैं। फिर भी 
जैसे हु ओर रूप एक-दूसरेमें प्रवेश नहीं करते, वैसे ही ज्ञान 
आर ज्ञय अन्योन्यमें प्रतेश नहीं करते। जैसे चक्चु रूपोमें प्रवेश 
न करता, उसी प्रकार ज्ञानी ज्लेयोमें प्रवेश नहीं करता और न 
ज्ञयोसे हे होता है, लेकिन सम्पूण जगतकी बह भज्ञीभॉति 
जानता द मे जी 
गा 
बी 5 | है, उसी अ्रकार ज्ञान 


जप 


पदार्थकों व्यप्त कर देता है। श्रगर पदाथ ज्ञानमें मं होते तो 
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ज्ञान सर्वेगत न कहलाता , मगर जब कि ज्ञान स्व गततों है 
पदाथ ज्ञानमें स्थित नहीं हैं, यह कैसे कहा जा सकता है ? केवली 
भगवान्‌ ज्ञेय पदार्थोकों न प्रह करते हैं, न त्यागते हैं शोर न 
उन पदार्थों रूपमें परिणत ही होत हैं। फिर भी वह सभी कुछ, 
निरबशेप, जानते है । ( प्र० १, र८-३२ ) 
ज्ञायकता जो जानता हे वही ज्ञान है। भिन्न ब्नानके द्वारा आत्मा 
ज्ञायक नहीं होता । इसलिए आत्मा ही ज्ञान है । आत्मा ज्ञानरूपमें 
परिणत होता है ओर समस्त पदार्थ उस ज्ञासमें स्थित होते हैं । 
ज्ञेय द्रव्य अतीत, आनागत ओर वत्तमानके भेदमे तीन प्रकारका 
है श्र इसमे आत्मा तथा अन्य पॉच द्वब्योंका समावेश हो जाता 
है' । इन सब द्रव्थोंके विद्यमान ओर अविश्वसान पर्याय, अपने- 
अपने विशेषों सह्दित केवलज्ञानमें ऐसे प्रतिविम्बित होते हैं, जैसे 
वत्तमानकरालीन हों । जो पर्याय अभीतक उत्पन्न नहीं हुए हैं. और 
जो उत्पन्त होकर नष्ट हो गये हैं, वह सब अविद्यमान पर्याय 
कहलाते हैं ओर केबलज्ञान उन सबको प्रत्यक्ष जानता है। अगर 
अतीत और पअनागत पयोयोंकों केवलज्ञान न जानता होता तो 
कोन उसे दिव्य ज्ञान कहता ? जो जीव इन्द्रियगोंचर पदार्थोकरो 
अवग्रह, इहा आदि क्रमपू्वक जानते हैं, उनके लिए परोक्ष वस्तु- 
को जानना अशक्य होता है। अतीन्द्रिय ज्ञान तो सभी पयोयों- 
१ जैसे दीपक »पने आपको और अन्य पदार्थों को प्रकाशित करा है, 
उसी प्रकार आत्मा सत्र और पर दोनेंको जानता है, इसलिए 
शात्माक भी ज्ैयों में समावेश द्ोता है । 


कि 


३ 
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को जानता है, चाहे वह प्रदंशसह्दित हो या प्रदंशरहित हो, मू्त 
हो या अमूत हो, अतीत हो था अनागत हो । 

जो तीनों लोकों ओर तीनो कालोंके सब पदार्थकों एक साथ 
नहीं जान सकता, तरह समस्त अनन्त पद्रो्योसहित एक द्रव्यको 
भी नहीं जान सकता । ओर जो अनन्त पर्योयोसहित एक द्रण्य- 
को भी नहीं जान सकता वह अनन्त द्रव्योंको एक साथ क्या 
जानेगा ? ज्ञानीका ज्ञान अगर विभिन्न पदार्थोका अवलंबन 
करके ऋमपूवक उत्पन्न होता है तो उसका ज्ञान नित्य भी नही 
कहा जा सकता, ज्ञायिक भी नहीं कहा जा सकता ओर स्वेगत 
भी नहीं कहा जा सकता। एक साथ त्रिकालवर्त्ती समस्त पदार्थोको 
जानने वाले इस ज्ञानक्रे माहात्म्यकों तो देखो | ( प्र० १.४७ ५९ ) 

वंधरहितता केवलज्ञानी समस्त पदार्थाको जानता है, लेकिन 
उन पदाथोके निमित्तसे उसमें रागादि भाव उत्पन्न नहीं होता। 
वह उत्त पदा्थोंको न ग्रहण करता है, न तद्रप परिणत ही होता 
है। इस कारण उसे किसी प्रकारका बधन नहीं होता । कम तो 
अपना फल देते दी हैं, मगर उन फल्नोमि जो मोहित होता है, या 
राग-द्वेप करता है, वह बधनकों प्राप्त होता है। जैसे ब्ल्ियेमिं 
मायाचार अधश्य होता है, उसी प्रकार उन अहन्तोंकों कमके उद्य- 
कालमे स्थान, आमन, विहार, धर्मोपदेश श्ादि अवश्य होते है। 
परन्तु उनकी वह सब क्रियाएँ करके परिणाम-स्थरूप (ओदयिकी) 
हैं। मोह आदिका अभाव होनेके कारण उस क्रियाओंसे कर्मोका 
ज्यमात्र होता है. नवीन वधन नहीं द्वोता | ( प्र० १, ५२, ४२-६ ) 
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पारमार्थिक ज्ञानक्री भाँति सुख भी दो प्रकारका है। अती- 

सुखरूपता न्द्रियन्अमूर्त और ऐन्द्रिय-मूर्ते । इन्द्रियादिकी 
सहायताके बिना स्वय उत्पन्न हुआ, सम्पूर्ण, अनन्त पदार्थोर्मे 
व्याप्त, विमल तथा अवग्रह आदिके ऋमसे रहित जो ज्ञान है, 
वही एकान्त सुख है। केवलज्ञान दी सब्चा सुख है। सम्पूर 
घातिकर्म क्षीण हो जानेसे केवलज्लानीको किसी प्रकारका 
खेद नहीं होता। स्वाभाविक ज्ञान-दर्शवका घात करनेवाला 
उत्तका सब अनिष्ट निवृत्त हा गया है ओर सब पदाथोंके पार 
पहुँचा हुआ ज्ञान और लोक तथा शअलोकमे विस्तार प्राप्त दृशेन- 
रूप इष्ट उन्हें प्राप्त हो गया छै। उत्तका सुख सब सुखोमें परम है.। 
ऐसा मानने वाला ही भव्य ( मोज्ञका अधिकारी ) है। जो ऐसा 
नहीं मानता वह अमव्य है । ( प्र० १, ५६-६२ ) 

मनुष्यों, असुरो और देवोके अधिपति इन्द्रियोंकी सहज 
पीड़ासे पीढ़ित होकर, उस पीड़ाक्ो सहन न कर सकतेके कारण 
रम्य विषयोमें रमण करते हैं। जिसे विषयोंमें रति है, उसके लिए 
दुःख स्वाभाविक ही सममो। ऐसा न होता ता विपयोके लिए 
उसकी प्रवृत्ति दही संभव नहीं थी। वहॉपर भी स्व॒भावत भिन्न" 
भिन्न इन्द्रियों द्वारा भोग्य इ४ विपयोंकों पाकर सुखरूपमें परिणत 
होनेवाला आत्मा स्थ ही सुखका कारण है, देह सुखका 
कारण नहीं है। यह निश्चित सममो कि देह इस लोकमें या स्वग्मे 
ज्ीवको किसी प्रकारका सुख नहीं दे सकता। जीव विभिन्न 
विषयोंके अधीन होकर, आप ही खय सुख या दुःखरूपमें 


ह हि 
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परिणत होता है। इस प्रकार जब आत्मा ही स्वय सुखरूप हे तो 
फिर विषयों का क्‍या प्रयोजन है ? जिसे अंधकारका नाश करने 
वाली दृष्टि ही प्राप्त हो गई हे, उसे दीपककी क्या आवश्यकता 
है ? जैसे आकाशमें आदित्य देव स्वय ही तेजरूप ओर उष्ण है, 
उसी प्रकार मुक्त आत्मा (सिद्ध देव) स्वयं ही ज्ञानमय शोर 
सुखस्वरूप हे । ( प्र० १, ६३-८ ) 

कर्मोंकी मलिनतासे मुक्त, पूर्ण दशन ओर पूर्ण ज्ञानसे युक्त वह 
जीब, आयु पूण होनेपर लोकके अग्रभागपर पहुँचव र इन्द्रियातीत, 
अनत, वाधारहित ओर आत्मिक सुख प्राप्त करता है । (प० ८) 

प्रकृति, स्थिति, अनुभाग ओर प्रदेश-इन चार प्रक्रारके बधोंसे, 
पूर्गरूपेण मुक्त जीव ऊध्वे गमन करता है। अन्य सब जीव पूर्व, 
पश्चिम, उत्तर दक्षिण, ऊपर ओर नीचे, इन छः दिशाश्रोंमे 
( से किसी भी दिशामें ) जाते हैं। ( प० ७१-३ ) 


४नईूस थुढढ०------- 





» जीवके साथ जिस समय कर्म-परमाणुओंका वध होता है उसी 
समग्र उनमे चार अशोंका निर्माण होता है । कर्म-परमाणुओंम ज्ञानको 
आवरण करनेका या दर्शनको रोकनेका या अन्य किसी प्रकारका 
स्वभाव उत्पन्न हो जाना प्रकृतिवध है । अप्रुक समय तक उस स्वभावके 
बने रहने की कालमर्यादा ल्थितिवय है। खभात्र उत्पन्न होनेके साथ ही 
कर्म-परमाणुश्रोंमे तीत या मंद फल ठेनेकी शक्ति भी उत्न्न होती हे 
वह शक्ति अनुभागवध” कहलाती है। स्वभावके अजुसार उन परमाणुओं- 
का भ्रनुक-अम्रुक परिमाणमे बेंठ ज/ना प्रदेशवंध कहक्षाता है । 
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( ४ ) माग 

दर्शन, भुमुचु पुरुषको जीव, अजीब, पुण्य, पाप, आखव, 
ज्ञान, चारित्र सेवर निजरा, वध ओर सोक्ष--इन नो पदार्थोका 
ज्ञान होना आवश्यक है । ज्ञानियोंने इन नो पदार्थोका स्वरूप जिस 
प्रकारका निरूपण किया हे, उस स्वरूपपर श्रद्धं। या रुचि होता 
सम्यक्त् या सम्यग्द्शन कहलाता है। इन पदार्थेके सच्चे ज्ञानकों 
सम्यस्ञान कहते हैं और उस ज्ञासके प्रतापसे विपयोंकरे प्रति 
लम्पटतासे रहित होकर समभाव-पृवरक प्रवृत्ति करना चारित्र-- 
सम्यक चारित्र है। श्रद्धा आर ज्ञानसे युक्त तथा राग-द्वेषसे रहित 
चारित्र ही मोक्षका मार्ग है। मोक्षके अधिकारी एवं विवेकवुद्धिसे 

सम्पन्न पुरुष मोक्षमाग पाते हैं। ( प० १०६-८ ) 
आतब ओर आजख्रव अथोत्‌ हार, ज्ञिन पापक्रियाओसे 
सवर॒  खआात्माकों कमंवधन होता है उन्हें आधख्रव 
या कर्मवंधनका द्वार कहते है | सयम-सार्गर्म प्रवृत्त होकर 
इन्द्रियोंका, कपायों' का ओर संज्ञाओ * का निग्रह किया जाय, तो ही 
आत्मामे पापके प्रवेश करनेका द्वार बद होता है--संबर होता है । 
जिसे किसी भी वस्तुपर राग, द्वेप या मोह नहीं हे ओर जिसके लिए 
सुख ओर दुःख समान है, ऐसे मिल्नुको शुभ या अशुभ कर्मका वध 
नहीं होता है। जिस विरत पुरुषकी मानसिक, वाचिक या कायिक 
9. क्रोध, मान, मोया और लोभ, यह चार चृत्तिया जीवके स्वभावको 

मलिन करनेके कारण कपाय कहलाती हैं । 


६९ श्राह्र, भव, मैथुन और परिग्रह, यह चार सल्लाएँ हैं । 


का 


मार्ग ७ 


प्रवृत्तिमि पापभाव या पुस्यभाव नहीं होता, उसे सदा 'सबर' हे । 
उसे शुभ या अशुभ कमका बंध नहीं होता | ( प॑० १४०-३ ) 
निजेश संवर का आचरण करनेसे नवीन आने वाले कर्म 
रुक जाते हैं, पर जब तक पुराने बेँधे हुए कर्मोको हटाकर साफ 
नहीं कर दिया जाता, तबतक आत्मा शुभ या अशुभ भाव प्राप्त 
करता ही रहता है ओर इन भावोके कारण नवीन कर्मोंका बंधन 
होता रहता है। उन बँधे हुए कर्मोको हटा देना--आत्मासे प्रथक 
कर देना निजरों है। जो मनुष्य सयम द्वारा शआने वाले नवीन 
कर्मोको रोक देता है श्रोर ध्यानयोगसे युक्त होकर विविध प्रकारके 
तपोंका आचरण करता है, वह अवश्य ही अपने कर्मोकी 
निजेरा कर डालता है। जो श्रात्मार्थी पुरुष संयमयुक्त होकर, 
ज्ञानखरुप आत्माको जानकर सदेव उसका ध्यान किया करता 
है, वह निस्सदेह कमे-रज की निजरा करता है। जिसमे राग, द्वेष 
या मोह ओर मन, वचन, कायकी प्रश्नत्ति नही है, उसीको शुभा- 
' शुभ कर्मोको दग्ध कर देनेवाली ध्यानमय श्रप्मि प्राप्त होती है। 
योग अथोत्‌ सन, वचन ओर शरीरके व्यापारसे कर्म-रंजका 
बंध होता है, योग मन-वचन-कायकी क्रियासे होता है। बंध 
आत्माके अशुद्ध भावोंसे होता है और भाव प्रिय एवं श्रप्रिय 
पदार्थोमें रति, राग ओर मोहयुक्त होता है। आठ' प्रकारके 
करके वधका कारझ मिध्यात्व, असयस, कपाय और योग है। 
१--(१) १-()) ज्ञावावरण--ज्ञानकों श्राइत करनेवाला, (२) दशजावर्ण-_ 
दर्शन को भ्राइत करनेवाला, ( ३) वेदनीय--सुख-दुःखका श्रतुभव 
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इनका भी कारण रागादि भाव हे। जिसमे रागादि भाव नहीं 
है उसे वंध भी नहीं होता। रागादि कारणोंक्रे अभावसे जवानी 
पापजनक प्रवृत्ति नहीं करता, अतएवं उसका कमवथ रुक जाता 
है | कमकरे अमावसे जीव स्वत ओर सबंदर्शी होता है ओर 
इख्द्रियरहित, अव्यावाध ओर अनत सुश् पाता है। श्रद्धा ओर 
ज्ञानसे परियूण तथा अन्य द्रव्योंके सबंबसे रहित ध्यांव शुद्ध 
खभावी साधुके कर्मज्यका कारण होता है । (१० १४४-४२ ) 
जो सबमयुक्त है शोर जो सब कर्मोका क्षय करनेमें प्रवृत्त 
रहता है, उसके वेदनीय, वास, गोत्र ओर आयुकर्मका क्षय होते 
ही, वह ससारको छोड़ देता है| इस्ोका नाम सात्त हैं| (१०१६: 
चारित्र चेतन्य स्वभादसे अभिन्न अप्रतिहत ज्ञान श्र 
अग्रतिहत दशन जीवक्रा खमाव है । जीवका ( रागादिके 
अभावसे ) निश्चित-स्थिर-अस्तिल ही निमल चारित्र हे। जो 
जीव अपने वास्तविक स्वभावमे निश्चल हे, वह खसमयी' है। 
कराने वाला, (४) मोइनीव--दर्शन एवं चारित्र को मृढ करनेवाला, 
(५ ) आायु--श्रायुप्य निश्चित झरने बाला, ( ६ ) नामकमं--गर्ति 
आकृति आदि उत्पन्न करनेवाला (७) गोत्रक्ममं--प्रशत्त था 
अप्रशस्त कुलमें अन्मका कारण, ( ८) अन्तराय - दान, लाभ ग्रारिमें 
विप्न डालनेवाला कम । 
३ समय अर्थात्‌ सिद्धान्त-शात्त । स्वसमत्री अर्थात्‌ अपने घर्मका 
ग्रनुसस्ण करनेवाला जन। जो ममभाव लगाव प्राप्त करता हैं वही 
जैन है, यहाँ ऐमा आशय समता चाहिये । 


भी ४४ 


किंतु ( अनाविकालीन भोहके कारण ) जो जीव अनेक ( भतिनान 
आदि ) गुणों और ( तर नारक आदि ) पयोयोसे युक्त बनता है, 
वह परसमयी है। जो जीव स्व-स्वभाव ही का श्राचरण करता है, 
वह कर्मबंधसे मुक्त द्ोता है। जो जीव रागपूर्वक परद्रष्यमें 
शुभ या अशुभ भाव धारण करता है, वह स्वचरित्रसे भ्रष्ट होकर 
परचारित्री बनता है। जो सबंसंगविनिमुक्त ओर अनम्यमनस्क 
जीव अपना शुद्ध स्वभाव निश्चयपूर्वक जानता और देखता है, 
पह स्व-चारित्रका आचरण करता है। जिस जीवकी परद्रण्योमें 
उपदेय बुद्धि मिट गई है तथा जो दर्शन और ज्ञानसे अभिन्न 
आत्माका ही आचरण करता है, वह स्व-चरित्रका आचरण 
करता है। धर्मद्रव्य आदि पदार्थो्मे श्रद्धा, सम्यक्त्व या दशन, 
अंगों और पूर्वोमे जिसका निरूपण किया गया है वह ज्ञान, 
ओर तपश्वरण चारित्र है, यह व्यावहारिक रत्नत्रयात्मक मोक्ष- 
मार्ग है। किन्तु उल्लिखित तीनोंसे समाहित आत्मा जब स्व- 
स्वभावसे भिन्न ओर कुछ भी आचरण नहीं करता और स्वभाव- 
का त्याग नहीं करता, तब वह पारसार्थिक दृष्टिसे मोक्षमार्गी 
कहलाता है। जो पुरुष अनन्यमय आत्माको, शआत्माद्गरा 
जानता और देखता है, निश्चय ही वह ज्ञान, दशेन और चारित्र- 
रूप वन जाता है। मुक्त जीव समस्त वर्स्तुओंको जानता और 
देखता है, इस कारण उसे अनन्त सुखका भी अनुभव होता है । 
अन॒त ज्ञान और अनंत सुख, एक ही वस्तु --_र अनंत सुख, एक ही वस्तु है, ऐसा भव्य जीव ऐसा भव्य ज्ञीव 
) भव्० शविष्यमें मुक्ति पाने की योग्यता वाला । 


ष्ट फुन्दकुन्दावायके तीन रे 


मानता है। अशण्य ऐसा नहीं मानता। साधुजन कहते हैं-- 
दर्शन, ज्ञान और चारित्र मोक्ष के मांग हैं, अतएघ इनका सेवन 
फरना चाहिए; परन्तु इम वीनोंसे तो बंध भी होता है भोर मोक् 
भी होता है। कतिपय सरागी धानियोंकी मान्यता है कि अहदत्‌ 
आदिकी भक्तिसे दु खमोक्ष होता है, परन्तु इससे तो जीव 
परसमय-रत होता है । क्योंकि अहत्‌ , सिद्ध, चेत्य, शास्त्र, साधु- 
समूह ओर ज्ञान, इन सवकी भक्तिसे पुरुष पुण्यकर्मका बंध 
करता है, कर्मत्तय नहीं करता। जिसके ह्ृदयर्में परव्रव्यसंबंधी 
शअगुमात्र भी राग विद्यमान है, वह अपने शुद्ध स्रूपको नहीं 
जानता; फिर चाहे उसने सम्पूर्ण शा््बषोंका पारायण ही क्‍यों न 
कर लिया हो | आत्मध्यान विना चित्तके श्रमणका अवरोध होना 
संभव नहीं है। और जिसके चित्तश्रमणका अन्त नहीं हुआ, 
उसे शुभ-अशुभ कमका वंध रुक नहीं सकता। अतणएब निवृत्ति 
( मोक्ष ) के अभिज्ञापीको निःसंग ओर निमल होकर स्वरूप- 
सिद्ध आत्माका ध्यान करना चाहिए। तभी उसे निवोणकी प्राप्त 
होगी। बाकी जैनसिद्धान्त या तीर्थकरमें श्रद्धावाले, श्र॒तपर रुचि 
रखनेबालें तथा सयम तपसे युक्त मनुष्यके लिए भी निवाण दूर 
दी है। मोक्षकी कामना करनेवाला कहाँ भी, किंचित्‌ मात्र भी 
राग न करे। ऐसा क्रनेवाला भव्य भवसागर तर जाता है। 
( प० १५४५-७३ ) 





१ प्रभव्य-भव्यसे विपरीत । 


१ । ४६ 
(खत) 


तंन्यात यह सब ज्ञानकर, श्रगर तुमे दु/ससे छुटकारा 
पानेकी अभिलापा हो तो सिद्धोको, जिमेश्वरोंफो शोर शमणों- 
को पुन पुनः प्रणाम करके प्रमणता स्वीकार कर। उसकी विधि 
इस प्रकार है :-शुघ्जनोंसे तथा पत्नी ओर पुत्रसे उनके इच्छा* 
नुसार छुटकारा लेकर, बधुवगक़ी श्राज्ञा प्राप्त करके मुमुन्नु पुरुष 
आचार्यके समीप ज्ञाए। आचार्य शान, दर्शन, चारित्र, तप ओर 
वीर्य--इन पॉच श्राचारोसे सम्पन्न हों, गएके अधिपति हो, गुणाद्य 
हों, विशिष्ट कुल, रूप और वय (उम्र ) से युक्त हों और श्रन्य 
श्रमणोंकोी इष्ट हों। उनके समीप पहुँचकर, उन्हें नमस्कार फरके 
'मुझे स्वीकार कीजिए! ऐसा कहला चाहिए। तत्पश्चात्‌ जब आचाये 
अमुग्रह करें तो जेन साधु का वेष इस प्रकार धारण करना चाहिए -- 

सर्वप्रथम में किसी का नहीं हैँ, दूसरा फोई मेरा नहीं है, 
इस ससारमसे मेरा फोई नहीं है” एसा निश्चय करके, जितेन्द्रिय 
होकर जन्मजात-दिगम्बर-रूप धारण करना चाहिए ( अथोत्‌ वस् 
थ्रादिका सर्वथा त्याग करना चाहिए )। केश ओर दाढ़ी बगेरह 
उखाड फेकना चाहिए। परिग्रह-रहित शुद्ध बन जाना चाहिए। 
हिंसादिसे रहित होना, शरीरफा सस्कार त्याग ऐेसा, आसक्ति पूर्वक 
प्रवृत्ति न करना तथा शुभाशुभ भावोंक़ा त्याग करके शुद्धभावसे 
युक्त तथा निविकल्प समाधिरूपयोगसे युक्त बनना चाहिए । 

परपदाथकी अ्रपेन्षा न रखनेवाला जैन साधुका यह वेप 
पुनर्भवका नाश फरने वाला है । इस प्रकार परमगुरके सन्निकट 
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जम साधुक्री दीज्ञा लेकर, उन्हें नमस्कार करके, उनके श्रीमुखसे 
प्रतसहित आचार श्रवण करके, उम्रमें प्रथत्शील रहनेवाला 
सच्चा श्रमण कहलाता हे। श्रमण होते हुए भी जो मुनि जिन- 
प्रसपित तत्त्वोंपर श्रद्धा नहीं रखता वह भ्रमण नहीं है और वह 
आत्माका शुद्ध स्वरूप भी नहीं पा सकता। जिसकी मोहदष्टि 
नष्ट हो गई है, जो शाब्रकुशल् है और जो चीतराग-चरित्रमें 
उद्यमशील है, वह महात्मा धरम! अथोत शुद्धास्म-स्वरूप बनता है । 
( प्र० १, €१-२, प्र० ३, ९-७ ) 
मूलगुणपॉच महात्रत, पंच "समिति, पॉच इन्द्रियों का 
निरोध, केशलुश्वत, छः आवश्यक *क्रियाएँ, वस्नरदितता अस्नान, 
भुमिशय्या, दतोन न करना, खड़े-खड़े भोजन करना और दिनमें 
एक ही वार भोजन करना, इस अट्टराईस नियमोंक्रों जिनवर ने 
१ हिंसासे वचनेके लिए यतना-सावधानी- पू्वेक प्रत्ये् क्रिया करना 
समिति दे । 'समिति” के पाँच भेद हैं-- (१ ) चार द्वाथ आगेक़ी 
भूमि देखकर चलना ईर्यातमिति कहलाती है । (२) द्वित, मित्र, मधुर 
ओर सत्य भाषण करना भाषपासमप्तिति है । ( ३ ) निर्दाप आहर--ज्ो 
मुनिके लिए न बनाया गया हो--ग्रहण करना एपणासमित्ति है। 
(४) सयभके उपकरण शाख, कमणएडलु आदि को देखभालकर रखना 
और उठाना आदाननिश्नेषशसमिति हे। (५ ) जीव-जन्तुरदित भूमि 
पर, देखभालऊर मल-मूऊ आहडिका उत्मर्ग करना उत्तगंसमिति है । 
२ पट आवश्यक क्रियाएँ इस प्रकार है -“(१) सामायिक--5ुश्रिन्तनका 
त्यागकर, श्रात्मचिन्तन करते हुए चित्तरों समभावमें स्थापित करता । 
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भरमणक मूलगुण कहा है। हसमें प्रमाद करने वाले श्रमणंकरा 
भ्रमणुपद खट्डित हो जाता है. ्ौर उसे पुन. नई दीजा लेनी 
पढ़ती *है। दीक्षा देने वाला गुर 'प्रग्नज्यादायक' कहलाता है; 
ओर संयमरा एकदेशीय अ्रथवा सर्वेदेशीय छेद करके, फिर 
संयममें स्थापत करने वाला गुरु 'नियोपक' कहलाता है। साब- 
धान रहकर प्रवृत्ति करने पर भी यदि किसी श्रमणके संयमका 
छेद हो जाय तो श्रालोचना करके, पुनः प्रवृत्ति प्रारंभ करना ही 
पर्याप्त है, किन्तु जानते-बूमते संयमका मंग किया हो तो जैनमार्ग- 
की व्यवहारक्रियामें चतुर श्रमशके समीप जाकर, उसके समत्ष 
अपना दोप प्रकाशित कर देना चाहिए और वह जैसा कहे, वैसा 
करना चाहिए। श्रमणको गुरुके संमर्गमे या अन्यत्न कहाँ, 
अपनी श्रमणताका भंग न होने देना चाहिए तथा परद्रव्यमें 
इष्ट-अनिष्ट सवधोंका त्याग करते हुए विहरना चाहिए । जो श्रमण 
(२ ) चर्विशतिस्तव--चोबीस तीर्करोंका नामपूर्वक गुणकीसेन करना ] 
(३ ) वंदन--बंदनाके योग्य धर्माचार्योकों विपिपूर्वक नमस्कार करना । 
(४ ) प्रतिक्रमण-- शुभ आचार त्याग कर अशुभ आचारमें प्रवृत्ति की 
शो तो उससे हटकर पुन' शुभमें विधिपूषक आना तथा छत दोषोंकी 
स्वीकृतिपूवंक क्षमायाचना करना । (५) कायोत्सरग--स्थान, मौन और ध्यान 
तथा श्वासोच्छवास आदिके सिवा भ्रत्य समस्त शारीरिक प्रवृत्तियोंका 
( नियत समय तक ) त्याग कर देना। (६) प्रत्या््यान-प्रवृत्तिकी 
मर्यदा निश्चिर्त कर लेना-चारित्र सबधी कोई भी नियम प्रदण करना। 


* मूहमें, छेदोपर्थापक दोता है! । 
ध्‌ न्‍ 


' ६१ कुलवकुन्दाचारयक्रे तीन रहे 


ए्‌ 


सदेव दशनपूथक, ज्ञानके अधीन होकर श्राचरण करता है; भरत 
गुण-युक्त ज्ञानस्वरूप आत्मामें नित्य लीन रहता है, साथ ही 
मूलगुणोंमं प्रयत्नशीज्ष बना रहता है, उसकी श्रमणता परिपूर्ण 
फहलाती है। अतण्य, प्रयत्नशील मुनिको आद्वास्में या अनशममें, 
निवासस्थानमें या विहास्में, देहमात्र परियह था परिचित मुनिर्मे-> 
किसी भी परपदाधमें अथवा विकथामें लीन नहीं होना चाहिए । 
( प्र० ३, ८-१४ ) 
अहिंता. सोने, बैठने और चलने-फिरने आदियमें मुनिकी 
: सावधानता रद्दित जो प्रवृत्ति है, वही उसकी हमेशा निरन्तर 
चलने वाली दिंसा है। क्योंकि दूसरा जीव जीए या मरे इस 
'प्रकारक्ती लापरवाही रखने वालेको हिसाका पाप निश्चय ही 
लगता है.। किन्तु ज्ञो मुनि समितियुक्त तथा यत्रशीत है, उसे 
'दिसामात्रसे बंध नहीं होता। सावधानीसे प्रवृत्ति न करनेवाला 
भ्रमण छुद्ठो जीवकार्योका वध करने वाला गिना जाता है, कित्तु 
' हमेशा श्रयत्नपूवक्र धत्तेने वाला जलमे कमलकी तरह निर्लेप 
'रहता है। ( प्र० ३,६-८ ) 
अपरियह , भुनि की कायवेश द्वाग जीवके मर जानेपर 
भी, जैसा कि पहले कहां गया है, मुनिकों वध होता है अथवा 
नहीं भी होता, मगर पर्ग्रिहसे तों अवश्य ही बंध होता है, 
, इसीलिए श्रमण सर्वत्यागी होता है । ज़वतक मुनि निरपेज्ञ भावसे 
, से परिग्रहका त्याग नहीं करता, उसकी चित्तशुद्धि नहीं हो 
सकती , भौर जब तक चित्त झशुद्ध है तव तक कमेका क्षय हो 


मा ईै 

ही फैसे सकता है ! परिग्रह करनेवालेमें आसकित, श्रारंभ या 
झसंयेमका होना शनिवाय है। और जहाँ तक परद्रव्यमें 
झासकित है. तद्दों तक मनुष्य आत्मसाधना किस प्रकार कर 
सकता है ? कोई श्रमण किंवित्‌ पग्ग्रिद् (उपफरश[रूप ) करा 
सेवन करता भी हो, तो भी उसे काल ओरे ज्षेत्र देखकर इस प्रकार 
पत्तेना बाहिए कि संयमका छोद न हो। उसका' परिप्रह चाहे 
कितना ही अल्प क्‍यों न हो, मगर वह निषिद तो हृगिज़ नहीं 
होना चाहिए । वह ऐसा नहीं होना चाहिए, जिसकी - असंयमी 
लोग इच्छा करते हैं। साथ ही ममता, आरंभ-ओर दिंसादिक 
उत्पन्न करने वाला नहीं होना-चाहिए । मुमुछ्तु पुरुषके लिए शरीर 
भी संग-हप है। इस कारण जिनेश्वरों ने ( दातोन, स्वान-आदि ) 
शारीरिक संरकारोंके भी स्यागका उपदेश किया है। (प्र०३,१६-२४) 
जैनमार्गमें मुमुुके लिए निम्नलिखित साधनसामग्री विहित 
है--जन्मजात-जैसा . जन्मा. वेसा-अपना (नम्न ) “शरीर, 
गुरुवचत, विनय“ओर श्रुतका अध्ययत। जिसे न इस लोककी 
अपेत्ता है न॒ परलोककी आसक्ति है, जिसका अआहार-विद्दार 
प्रमाणपूवंक है, जो कषायरहित है, वद्दी श्रमण कहलाता है । 
जिसका भात्मा एपणासे रहित है, - बह सदैव अनशन तप करने 
वाला है। भ्रमण इसी अंनशनकी भआयांक्षा रखते हैं.। शुद्धात्म- 
स्वरूपकी उपलब्धिके लिए निर्दोप आहार ग्रहण करने वाले 
भ्रमण निराहर ही हैं, ऐसा सममना चाहिए। श्रमणकों केवल 
देहका दी परिगरद है, लेकिन देहमें भी उन्हे ममता.नहीं है और 
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झपनी शक्तिके श्रतुसार तपमें द्दी देहका प्रयोग करते हे । भ्रमण 
दिनमें एक ही वार आहार प्रहण करते हैं. पेटको खाली रखते 
हुए अआहार लेते हैं--भरपेट नहीं, भित्तामें जैसा मिलता है वैसा 
ही खाते हैं, दिनमें ही खाते हैं, रसकी अपेक्षा नहीं रखते. मद्- 
मांसके पास नहीं फटकते | वालक हो, वृद्ध हों. थका हुआ हो या 
रोगग्रस्त हो तो ऐसी श्रवस्थामे, अपनी शक्ति या अवस्थाके 
अनुसार ऐसी चयो रखनी चाहिए जिससे मृत गुणोंका उच्छेद 
न हो। जो श्रमण अपने आहार-विहारमें देश, काल, श्रम, शक्ति 
ओर शरीरकी स्थितिका सोच-विचार करके बत्तेता है, उसे कमसे 
कम बंध होता है । ( प्र० ३, २७-३१ ) 

शास्रज्ञान जो एकाग्र हो, वही भ्रमण कहलाता है । एका- 
प्रता वही प्राप्त कर सकता है, जिसे पदार्थोका निश्चय हो गया 
हो । पदार्थोका निश्चय आगमसे होता है | अतएवं आंगमज्ञान प्राप्त 
करनेके लिए प्रयज्ञ करना अत्यन्त आवश्यक है। आगम पढ़ने 
पर भी यदि तत्त्वाथमें श्रद्धा न हो तो मुक्ति नहीं मिल सकती। 
इसी प्रकार, श्रद्धा होने पर भी अगर तदनुसार संयम (आचरण) 
न हुआ तो भी निवोणकी प्राप्ति नहीं हो सकती। लाखों या 
करोड़ों भवोम भी अज्ञानी जिन कर्मोका ज्ञय नहीं कर सकता, 
उन कर्मोंको ज्ञानी श्रमण एक उच्छवासमात्रमें क्षय कर डालता 
है। इसके शअतिरिक्त जिसके' अन्त'करणमें देह आदिके प्रति 
अगोमात्र भी आसक्ति हे. वह समस्त, आगमोंका पारगामी 
होने पर भी सिद्धिज्ाभ नहीं कर सकता। जो पॉच समितियों 
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ओर तीन गुप्तियोंसे सुरक्षित होता है, पॉचों इन्द्रियोकां निप्रह 
करता है, कपायोपर विजय प्राप्त करता है ओर दशेन तथा 
ज्ञाससे परिपूर्ण होता है, वह भ्रमण, संयमी कहलाता है। उसके 
लिए शत्रु ओर बंधुवर्ग, सुख और दुःख, प्रशंघा ओर निन्‍्दा, 
मिट्रीका ठेला ओर सोना तथा जीवन ओर मरण, सब समान 
होते हैं। दर्शन, ज्ञान ओर चारित्र, इन तीनोमे एक साथ प्रयत्न- 
शील रहने वाला ही एकाग्रता प्राप्त करता है और उसीका 
श्रमणपन॒ परिपूर्ण होता है। परद्रव्यफां सयोग होने पर जो 
श्रज्ञानी भ्रमण मोह, राग या हव॑ंप करता है, वह विविध कर्मोका 
बधन करता है। परन्तु जो श्रमण अन्य द्रव्योमे राग, द्वेप या 
मोह धारण नहीं करता, वह निश्चय हो विविध कर्माका क्षय 
कर सकता है। ( प्र० ३, ३२-४ ) 

सेवामक्ति  जेनसिद्धान्तमें दो प्रकारके श्रमण बतल्ाये 
गये हे--कोई शुद्धभाववाला होता है, कोई शुभभाववाला। 
इनमे जो शुद्धभाववाला है, वही कर्मवंधनसे रहित (अनाखस्रव ) 
है , दूसरे सब कर्मन्वधनके श्रधीन हैं। अहन्त आदिकी भक्ति 
तथा शाख्नज्ञ आचाय आढिके प्रति वत्सलता-भांव 
श्रमण शुभभाववाला कहलाता है। जब तक अपनी सराग 
* अवस्था है, तब तक सतत पुरुषों को वन्दन-नमस्कार करना, उ नके 
सामने आने पर खड़ा होना, उनका अनुसरण करना, इत्यादि 
प्रवृत्तियोँ श्रमणके लिए ,निपिद्ध नहीं है । दर्शन और ज्ञानका 
धपदेश देना, शिष्योको प्रहण करता, उन्तका पालन करना भौर 
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जिनेन्द्रकी पूजाका उपदेश देना--यह सराग अवस्थावाले मुनियों- 
की चयो है । अन्य जीवोको किसी प्रकारकी बाधा न पहुँचाते हुए 
चतुविध श्रमणसघक्कती सेधा करना भी सराग अवस्थाबालेकी 
प्रवृत्ति ह। परन्तु इस प्रकारकी सेवा करनेके लिए अन्य जीव- 
बगेकों कष्ट पहुँचानेतराला श्रमण नहीं रह सकता। ऐसा करना 
तो गृहस्थ श्रावक्रका धर्म हे | गृहस्थरमका पाते हुए या 
यतिधमका अनुप्तान करते हुए जेलोकी निष्काम बुद्धिसे सेवादि 
करना चाहिए। ऐसा करते हुए थोड़ा-बहुत कमबध हो तो भो 
हानि नहीं। रोगसे, छुधासे, ठपासे, या श्रमसे पीड़ित श्रमणकों 
देखकर साधुकों उसकी यथाशक्ति सहायता करनी चाहिए। 
रोगी, गुरु था अपने से बढ़े या छोटे श्रमणोंकी सेबाके लिए 
लौकिक मनुष्योके साथ, शुभभावपूंक बोलने-चाल्नेका प्रसग 
उपस्थित हो तो बोलने का भी निपेध नहीं है। यह सव शुभभाव- 
युक्त चया श्रमण या गृहस्थके लिए कल्याणुकर है, क्योंकि इससे 
“ क्रमशः मोक्षरूप परमसोख्यकी प्राप्ति होती है। अलवत्ता, शुभ 
है नेवाला राग ,भी पात्र-विशेपमें विपरीत 'फल्ले देता है। 
समाँव वीज़ भी भूमिकी भिन्नताके ऋारणभिन्न रुपसे परिणत 
हो जाता है.। 

ओर अत्पन्ञ द्वारा प्ररूपित बत्रत, नियम श्रध्ययन, ध्यान 
ओर दानका आचरण करने वाला पुरुष भी मोक्ष नहीं पाता, 
सिर्फ सुखरूप देव-मशुष्यभव पाता है। जिन्हे परमाथका ज्ञान नहीं 
है, और जिनमें विपय-कपायकी अविकता है, ऐसे लोगोंकी 


मांग ट्७छ 


दान-सेवाके पा वह हलके मनुष्यभवकी प्राप्ति होती है । 
जिन विषय-कपायोंकों शास्रमें पापरूप प्रकट किया गया है 
उनमें बेंधा हुआ पुरुष मोक्ष किस प्रकार दिला सकता दे ! वह्दी 
पुरुष मोक्षरूप सुमार्गंका भागी हो सकता है, जो पापकर्मोसे 
उपरत हो गया है, सब धर्मोमें समभाव-रखता है. ओर जो गुण- 
समूहका सेवन करता है । अशुभ भावोसे हटकर शुद्ध या शुभ 
भावमें प्रवत्त पुरुप लोककों तार सकते हैं, उनकी सेवा करने 
वाला श्रवश्य ही उत्तम स्थानका भागी द्वोता है। (प्र०३,४५-६०) 

विनय उत्तम पात्र को देखकर खड़ा होना, वदन करना, 
इत्यादि क्रियाएँ अवश्य करनी चाहिए । क्योंकि अपनेसे अ्रधिक 
गुणबानकों आते देख खड़ा होना, उसका आदर करना, उसकी 
उपासना करना, उसका पोपण करना, उसे हाथ जोड़ना तथा 
उसे प्रणाम करना चाहिए, ऐसा जिन भगवानने कहा है । शाक्ल- 
ज्ञातमें निपुणा तथा संयम, तप ओर ज्ञानसे परिपूर्ण श्रमणोंका, 
दूसरे भ्रमण खड़े होकर आदर करें, उनकी ठपासना करे ऑर 
उन्हें नमन करें । अगर कोई श्रमण सयभ, तप आर ज्ञानसे युक्त 
है, परन्तु उसे जिन-अरूपित आत्मा आदि पदाथमि श्रद्धा नहीं हे, 
तो वह श्रमण कहदलाने योग्य नहीं हे। जो मुनि भगवानके उप» 
देशके अनुसार वरतने वाले श्रमणको देखकर ह्वेपवश होकर 
उसका अपवाद करता है. और उसके' प्रति पृर्वोक्त विनय आदि 
क्रियाओका प्रयोग नहीं करता, उसका चारित्र नष्ट हो जाता है। 
अपनेसें गुण न होने पर भी, केवल श्रमण द्वोने ही के कारण, 


जे 


दद कुन्दकु-दाचारयके तीन रत हि 

जो मुनि अपनेसे अधिक गुणवानस विनयकी आकांक्षा रखता 
है, वह अनन्त संसारका भागी बनता है। इसी प्रकार श्रमणत्वके 
लिह्ठाजसे अधिक गुण चाले मुनि, अगर दीन गुणवालेके प्रति 
विनय आदि क्रियाओका आचरण करता है, तो वह असत्य 
आचरण करता है ओर चारित्रसे च्युत द्वोता है । 

“जिसे सुत्रोंके पद ओर अर्थका निश्चय हो गया है, जिसके 
कषाय शान्त हो गये है, जो सदाचारमें प्रवृत्त हे तथा तपस्यामे 
भी जो अधिक है, ऐसा मुनि भी अगर लोकिक जनोके ससर्गक्ो 
नहीं तजता तो वह संयमी नहीं हा सकता । प्रत्रज्या धारण करके 
'मी जो निर्मथ मुनि लोकिक कार्योमे रचा-पचा रहता है, वह 
सयम ओर तपसे युक्त भले ही हो, तब भी उसे लोकिक ही 
कहना चाहिए। अतएब, जिस श्र मण को दुःखसे मुक्त होनेकी 
अभिलाषा हो उस समान गुणवाले की या अधिक गुणवाले की 
संगतिमे रहना चाहिए। जैनमा्गमे रहकर भी जो पदार्थोका 
स्वरूप विपरीत सममकर 'यही तत्त्व है! ऐसा निश्चय कर बेठता 
है, वह भविष्यमे भीपण दुःख भोंगता हुआ, लम्बे समय तक 
परिभ्रमण करता है। मिथ्या आचरण से रहित, पदार्थोकि यथार्थ 
स्वरुपका निश्चय करने वाला, ओर प्रशान्तचित्त मुनि परिपूर्ण 
श्रमणताका पात्र है. ओर वह इस अफल ससारमे लम्बे समय 
तक जीवित नहीं रहता-शीघ्र मुवितल्लाभ करता है । 
( प्र०३, ६९-७३ ) 


खण्ड २ 
प्रास्याथिक दृष्टिबिन्दु 


१--प्रास्ताविक 


जैसे म्लेच्छ लोगोको म्लेच्छु भाषाके बिना कोई 
बात नहीं समझाई जा सकती, उसी प्रकार सामान्य 
जनताको व्यत्रहसदष्टिके बिना पारमार्थिक' दृष्टि नहीं समझाई 
जा सकती व्यवरहारदृष्टि अ्रसत्य है और शुद्ध पारमायिक दृष्टि 
सत्य है। जो जीव पारमार्थिक दृष्टिका अवलम्बन लेता है और 
इसी दृष्टिसे जीव-अजीच, पुण्य-प|प, आख्ब-संबर, निजरा, बंध 
ओर मोक्ष, इन नो पदार्थोका स्वरूप सममता है, वही सम्य- 
ग्टष्टि कहलाता है। परम भावमे स्थित अधिकारियोको वस्तुका 
शुद्ध स्वरूप प्रकाशित करनेवाली पारमार्थिक दृष्टिकी ही भावत्ता 
करनी चाहिए | व्यवहारदष्टि अपर भावमे स्थित जनोके 
लिए ही दहै। ( स० ८,११-३ ) 
जो दृष्टि आत्माको अबद्ध, अस्पृष्ट, अनन्य, नियत, अविशेष 
ओर श्रसयुक्त जानती है, वह पारमाथिक दृष्टि है। श्रात्मा न 
प्रमत्त ( ससारी ) है न अश्रमत्त (मुक्त ) हे। व्यवहारद्टष्टिसे 
कहा जाता है कि आत्मामे दर्शन है, ज्ञान है ओर चारित्र है, 
किन्तु वास्तवर्मे लू उसमें दर्शन दे, न ज्ञान है और न चारित्र है, 
१ पारमार्थिक दृष्कि लिए मूलभे शुद्ध नय, निश्चय नय, या 
'पारमार्थिक नय, शब्दोंका प्रयोग क्रिया गया है । अ्रुवादम इनके स्थानपर 
'परमार्थ दृष्टि' या पारमार्थिक दृष्ठि' शब्दका प्रयोग किया है। नय॑ अर्थात्‌ 
दृष्टि, धष्टिकोण या दृष्टिविन्दु । 


दो हृष्टियाँ 


धर कुल्दकुद्ातायक तीन रद 


वह ता शुद्ध चतत्व खसाब है। जो मनुष्य आत्माक्ष इस रूपमें 
जानता है, चह समग्र द्षित झादक्ता जाता हं। (स० ६-५, १५-४८) 

जैस कोई हच्चार्थी पुरूष राजाजे कानता है, इसऋा निम्रय 
करना है ओर फिर प्रयत्वयुवंक्र उसकी सेवा करता है; इसी प्रकार 
झमुन्न पुरुष पहले लीवराजकछो जवानों पुरुषोंस जाने, उसका निश्रय 
करे और इसका सेवन कऋरे। लव॒तक मोहादि अच्तरंग ऋममें 
ओर शरीर आदि वहिरंग नोकमरे ऋअह- मममाय है. तव॒नक 
मनुष्य अन्नानों है! अब्वानसे नोडित सतिवाज्ना ठवा शायद्र5 
आहि अनेक मावोसे युक्त मूह पुरुण ही, अपने साथ संबद्ध था 
असंबद शरीर, बी-पुत्रादि, घन-वान्यादि तथा प्रामननगर आदि 





सचित्त, अवित्त या नित्र परतवत्योंनें 'ने यह हूँ, में उनका हें, 
हिल ० किक 24 ० बह. व 
यह नेरे है. यह ने थें, में इनका था, यह मेर होवे. में इनआ- 


होझया' इस प्रकारके झूठे विकल्प किया करता है। परन्तु रत्व 
बात लानने वाले सदञ्न पुव्योंने आानसे लाता है क्नि जीव स्व 
चैतन्यत्वरूप तथा चोवज्यायार (उपयोग) लक्षणवाक्ला है। आत्मा 
कहाँ बढ़ उव्य है क्नि तुम लड़ पद्ावक्रों यह मय हैँ इस प्रकार 
कहते हो ! अगर लीद जड़ पदाथ वन सकता होता अयवा लड़ 
पदार्थ चेतन हो सकते, तो चह कदम ला सक्ृदा था हरि बह लढ़ 
पदाथ मेरा है 7 (स० १७-न£ ) 

कान ओर ज्ञानी पुरुष समस्य पर-मार्योक्ता पर आनकर चल्का 

आवरण शयाग करे हैं। अत जानना अथान त्यायना' 
ऐसा नियमसे उममता चाहिए। जेंच लोकिर व्यवहारमें सिटी 


प्र/ताविक है॥ 


बस्तुको परायी समभकर मनुष्य उसे त्याग देता है, इसी प्रकार 
हानी जीव पर-पदार्थोंको पराया जानकर उन्हें स्याग देते हैं । 
वह जानते हैं कि मोह आदि आतन्तरिक भावों या |आकाश भादि 
घाह्म भावोंसे मुझे किसी प्रकारका लेनदेन नहीं है। में तो केवल 
एक, शुद्ध तथा सदेव अ्रूपी हूँ, अन्य परमाणु मांत्र भी भेरा 
झपना नहीं है। (स० २४८) 


सका [.) ७००७ 


जा 


३२--झीोव 


भिश्याहहि “प्माको न जाननेवाले और श्रात्मासे भ्रिन्त वसतु- 
को आत्मा कहनेवाले कतिपय भूढ़ लोक (राग- 
द्ेषादि ) अ्रध्यवसायको आत्मा मानते हैं. या कर्मको आत्मा कहते 
हैं। दूसरे लोग ठीव्-मंद प्रभावसे भिन्न-भिन्न प्रतीत होनेवाली 
रागादि वृत्तियोंकी परम्पराको आत्मा मानते हैं। कुछ लोग शरीर- 
को आत्मा कहते हैं ओर कोई-कोई कर्मविपाकफो | कतिपय लोग 
तीर्व-मंद गुणोंवाली कर्म क्री शक्तिकों आत्मा मानते हैं. और कोई- 
कोई कमेयुक्त जीवको आत्मा कहते हैं। कुछ लोग ऐसे हैं. जो 
कर्मोके संयोगकों ही जीव कहते हैं। इसी प्रकार अन्य दुबुद्धि- 
वाले पुरुष आत्माका भिन्‍न-मिनन्‍्न रूपमें वन करते हैं। यह सब 
परमाथवादी नहीं हैं । (स० ३६-४३ ) 
आत्मा-अंनात्याका यह सब अध्यवसान आदि भाव जड 
विवेक द्रव्यके संयोगसे उत्पन्न होतें हैं , केवल 
ज्ञानियोंने ऐसा कहा है । फिर उन्हें जीव केसे माना जा सकता है ! 
आठ प्रकारका कमें, जिसके परिणामस्वरूप प्राप्त होने वाला फल 
दुःख नामसे प्रसिद्ध है-- सब जड़ द्रव्यहूप-पुद्गलमय है। जहाँ 
अध्यवसान आदि भाव जीवके कहे हैं, वहाँ उयवहार दृष्टिका कथन 
समभना चाहिए, जेसे सेनाके बाहर निकलनेपर राजाका बाहर 
निकलना कहलाता है | जीव तो अरस, अरूप, अगंध, अस्पश, 
अव्यक्त ( इन्द्रिय-अगोचर ), अशब्द, अशरीर, सब प्रकारके 


0 है 


हिंग ( बिह ), भाकृति ( संस्थान ) और बाँध ( संहनन ) से 
रहित तथा चेतना शुणवाला है। उसमें राग नहीं है, हेष नहीं है, 
. मोह नहीं है । प्रमाद आदि कमबंधनके हार ( प्रत्यय ) भी उसमें 
नहीं हैं। शञानावर्णीय आदि कम अथवा शरीर श्रादि नेक भी 
 हसके नहीं है। विभिन्‍न क्रमसे विकसित ( कमकी ) शक्तियोंका 
समूह, शुभ-अशुभ रागादि विकल्प, शारीरिक मानसिक या 
वाचनिक प्रवृत्तियाँ, कपायोंकी तीत्रता, प्तीग्रता या क्रमहानि, 
विभिन्‍न देह तथा मोहनीय कमकी ज्ञय-वृद्धिके अनुसार होनेवाले 
आध्यात्मिक विकास क्रमरूप गुणश्थान,क यह सब भी जीवके 
नहीं हैं, क्योंकि यह सब जड-पुदगल-द्रव्यके परिणाम हैं. । यह 
सब भाव व्यवहार-दृष्टिसे जीवके कहलाते हैं। इनके साथ जीवका 
क्ञीर-नीरके समान सम्बन्ध है। जेसे क्षीर श्रोर नीर पुक-दूसरेसे 
मिले हुए दिखाई देते हैं, फिर भी क्षीरका क्षीर॒पन नीर से जुदा है; 
इसी प्रकार यह सब भाव जीवसे भिन्न हैं। कारण यह है कि 
जीवका बोधरूप गुण जड भावों तथा जड़ द्रव्योंसे अलग हे । 
जिस रास्तेपर लुटेरे सदा लूटते रहते हैं, उसके विषयर्में व्याव- 
हारिक लोग कहते हें--'यह गस्ता लूटा जाता है / यद्यपि राष्त्ता 
* गुण अर्थात्‌ आत्माकी स्वाभाविक शक्तियाँ और 'स्थान” अर्थात्‌ 
उन भक्तियोंकी तर-तमता वाली अवस्थाएं । श्रात्माके [सहज गुर्योपर चढ़े 
हुए आवरण ज्यों-ज्यों कम होते जाते है, त्यों-त्यों गुण अपने शुद्ध स्वरूपमें 
प्रकट द्वोते जाते हैं । शुद्ध स्वरूपकी प्रकटताकी न्यूनाधिकता ही 'गुण- 
स्थान! कहलाती है। गुणस्थान चौदह हैं। 


है कुदकुत्दावार्यके तीन रत 


नहीं लूंदा जाता। इसी प्रकार जीवमें कम और सोकमंका 
वर्ण देखकर व्यवद्ारसे कद्दा जावा है कि यह जीवका वर्ण है 
इसी प्रकार गंध और रस आदिके सम्बन्धमें समझना चाहिए । 
संसारसय जीवॉमें दी वर्णादि पाये जाते हैं, संसार-प्रमुक्त लीवोंमें 
यह सव कुछ नहां रहता । संसार अवस्थामें भी यह वर्ण आदि 
उ्यवहार-द प्िसे ही जीवके हैं, परमाथ दृष्टिसे नहीं। संसार- 
अवस्थामें भी वर्ण श्रादि भाव यदि वास्तवर्मे जीवके माने लाऐँ 
वो संसारस्थ जीव वर्णादि-युक्त ठहरेगा , ओर वर्ण आदिका होना 
जड़-पुद्गल-द्यका क्षण है। फिर इन दोनोमें भेद ही नहीं 
रहेगा । ऐसी दशामें निवाण-प्राप्त जीव भी पुद्गल द्रव्यसे अलग 
कैसे हो सकेगा ? अतएव क्या सूहरम और क्या स्थून-सभी देहों- 
के पुद्गल्लभय जड़ कमसे उत्पत्त होनेके कारण न्यवद्वारदष्टिसे ही 
जीव कहा जा सकता है | ( स० ४४-६८ ) 


जाओ ४, 'आगानमकना 


(३) 
कर्ता और कम | 
कर्मबंध का. अज्ञानी जीव ज़ब तक आत्मा और फ्रोधादि 
प्रकारा विकारों (आज्रव) के वीच श्रन्तर महीं 
सम्रमता, तब तक वह क्रोधादि में प्रवृत्ति करता है। इस कारण 
कर्मोंका संचय होता है। स्वेज्ञोने जीवको कर्मोका बंधन उसी 
प्रकार कहा है। परन्तु जब जीवको भ्रात्मा और क्रोधादि विकारों- 
के बीच भेद मालूम होने लगता है, तव उसे कर्मका बंध नहीं 
होता। क्योंकि जीव जब विकारोंकी अशुचिता ( जड़ता ), 
विपरीतता, श्रभुवता, अनित्यता, अशरणता तथा दुःखहदेतुता 
जान लेता है, तब उनसे निदृत्त हो जाता है। वह सममने लगता 
है-'मैं अद्वितीय हैँ, में शुद्ध हैँ, में निर्मल हँ--तथा ज्ञान-दशनसे 
पूर्ण हूँ, श्रतण्व इन शुद्ध भावों स्थित तथा लीन होकर में 
समस्त विकारों का क्षय करूँ। ( स० ६८-७४ ) 

श्त्मा कमोंके परिणामका तथा नोकमोंके परिणामका कत्तो " 
नहीं है, ऐसा जो जानता है, वही ज्ञानी है। विविध प्रकारके जड़ 
भोतिक कर्म तथा उनका फल ज्ञान लेनेके पश्चात्‌ ज्ञानी पुरुष 
परद्रव्योंके रूपमें स्व्थ॒परिणंत नहीं होता, उन्हें प्रहण नहीं 
करता ओर न तद्र, पमें उत्पन्न होता है । क्‍योंकि वह अपने अनेक- 

विधि परिणामोंको भिन्न सममता हे | (स० ७४-८६) 
ेु कमेवध के झनादि कालसे अपने साथ वेंधे हुए भोहनीय 
कारए : कमके कारण, वस्तुतः शुद्ध एवं निरंजन जीव, 


मिध्यात्व, अज्ञान तथा अविरतिभाव इन तीन भावषोंमें परिणत 
| 


हद कुन्दकुन्दाचारयके तीन॑ रहे 


होता झाया है। सामान्यतया मिथ्यात्व, श्रविरति, कषाय और 
योग, यह बार ही कर्म वंधके कारण कहलाते हैं। अत्त्त्वमे 
क्रद्धा झोर तत्त्वमे अश्रद्धा होता मिथ्यात्व है। विषय-कपायसे 
झपिरमण-अनिवृत्तिको अविरति या असंयम कहते हैं। 
क्रोधादिसे होनेवाली जीवकी कलुपता कपाय कहलाती है। भर 
सन, वचन, कॉयकी हेय एवं उपादेय शुभाशुभ प्रवृत्तिमें जो 
उत्साह है, वह योग कहलाता है। इन सबके कारण कर्म-रुपमें 
परिणत होने योग्य पुदुगलद्॒ब्य ( कार्मण जातिके पुदूगल ) ज्ञाना- 
वरणीय आदि आठ कर्मोके रूपमें परिणत होकर जीवके साथ 
बंध जाते हैं। और इन कर्मोके वंधके कारण जीव फिर श्रज्ञान 
भादि विपरीत भावोंमे परिणत होता है। ( स० १३२-६ ) परन्तु 
यह सब जड़ कमके परिणाम हैं, श्रतएव अचेतन हैं। जैसे 
चैतन्य जीवसे श्नन्य ( अभिन्न ) है, उसी प्रकार जढ कोष 
आदि भी अगर अनन्य होते, तो जीव और अजीब दोनों एक 
रुप हो जाते | फिर तो जीव ही अजीब है, ऐसा कहनेका अवसर 
भी आजाता। (स० १०९६-१५). , 

अलवत्ता, पुदुगल द्रव्य स्वथ कमरूपमें परिणत होकर जीवके 
साथ न बंधता होता तो संसारके अभावका ही प्रसंग आ्राता। 
अथवा सांख्य मतकी सिथतिकी परिस्थिति हो जाती। इसी प्रकार 
जीव भी यदि स्वयं क्रोधादि रुपमें परिणत होकर कमके साथ 
बँंधता न होता, तो वह अपरिणामी ठहरता ओर उल्लिखित 
संसाराभाव आदि दोष आ उपस्थित होते। अतएंव यह सममता 


कर्ता और कर्म ६६ 


चाहिए कि पुद्गलद्रब्य स्वयं परिणमनशील द्वोनेके कारण स्वयं 
ही शानावरणीय श्रादि कमके रूपमें परिणत होता है भोर इसी 
प्रकार जीव भी खयं क्रेध-सावमें परिणत होकर क्रोध रूप हो 
जाता है। (स० ११६-२९ ) परन्तु इतना याद रखना चाहिए 
कि ज्ञानीका भाव ज्ञानमय होता है, अत कर्मोके कारण उत्पन्न 
होने वाले विभावोंकों वह अपनेसे भिन्न मानता है। परन्तु 
श्रज्ञानीके भाव अज्ञानमय होते हैं, इसलिए वह कर्म-जन्य भाणों 
को अपनेसे श्रमिन्न मानकर तद्र पमें!। परिणत होकर नवीन 
कम्रबंधन प्राप्त करता है । ज्ञानीको यह कर्मबंधन नहीं होता । 
( स० १२६-३१ ) क्‍ 
परमार्थिक दृष्टि व्यवह्यास्टष्टि बाल्ले ही कहते हैं. कि जीवको- 
, कमका बंध होता है, स्पशे होता है, परन्तु शुद्ध दृष्टिवालोके कथना- 
नुसार जीवफों न क्मबध होता है, न कमरपश ही होता है। 
लेकिन बंध होना या न होना, यह सब दृष्टियोंके झागड़े हैं। आत्मा 
तो समस्त विकल्पोंसे पर है। वही करसमयसार है और इस समय- 
सारको ही सम्यग्दर्शन ओर ज्ञान कह सकते हैं। (स० १४१-४४) 








४ 'समयसार' यह प्रध या उत्का सिद्धान्त । अथवा, समयका अर्थ 
है-आात्मा, आ्त्माका सार भ्र्थात्‌ शुद्ध स्वरूप 'समयसार! कहलाता है। 


(४) 
पुर्थ-पाप ह 

शुभाशुभ कमे-. लोग सममते हैं, अशुभ कर्म ही कुशील हे भौर 

दीनों अऋशुद्ध/ शुभकर्म सुशील है । परन्तु अगर शुभकर्म भी 
संसास्में ही प्रवेश कराता है तो उसे सुशील कैसे कद जा सकता 
है! जैसे लोहेकी सांकल मतुष्यके वधनका कारण है, उसी प्रकार 
सीमेकी सांकल भी | शुभ और अशुभ-दोनों प्रकारके कर्म जीवको 
बद्ध करते हैं। परमार्थ इृष्टिसे शुभ और अशुभ-दोनों कर्म कशील 
हैं। उनका संसर्ग या उन पर राग करना उचित नहीं। कुशील पर 
राग करने वालेका विनाश निश्चित है। कुशील पुरुषकों पहचान 
लेनेके पश्चात्‌ चतुर पुरुष उसका संस नहीं करता, उसपर राग 
भी नहीं रखता ; इसी प्रकार ज्ञानी पुरुष कर्मोके शील-स्वभावको 
जानकर उनका ससरे तजञ देता है और स्व-भावमें लीन 
हों जाता है। ( स० १४५-४० ) 
विशुद्‌ध आत्मा ही परमाथे है, मुक्ति है, केवल ज्ञान 
है, मुनिपन है। उस परम स्वमावमें स्थित मुनि 
निवोण प्राप्त करते हैं। उस पर्मार्थमें स्थित हुए विना जो भी, 
तप करते हैं, त्रत धारण करते हैं, वह सब अज्ञात है. ऐसा सर्व 
कहते हैं। परमार्थसे दूर रहकर ब्रत, शील, तपका श्राचरण 
करने वाला »निवांण-लाभ नहीं कर सकता। परमा्थसे वाहर 
रहने वाले अज्ञानी सच्चा मोक्षमार्ग न जाननेके कारण, ससार 
अ्रमणके हेतु रूप पुर्यकी दी अमिलापा करते हैं। (स०१५१-४) 


शुद्ध कर्म 


पुरय-॥५ १०१ 


पडित जन पारमार्थिक वस्तुफा त्याग करके व्यवद्यार्मे ही 
प्रवृत्ति किया करते हैं, परन्तु यतिजन परमार्थका आश्रय लेकर 
कर्मोका क्षय कर डालते है.। मल लगनेसे वस्तुफ़ी स्वच्छता छिप 
जाती है, इसी प्रकार मिथ्यात्वरूपी मेलसे जीवका सम्यग्द्शन 
ग्राच्दादित हो जाता है, शज्ञानरूपी मेलसे सम्यग्शान हेंक जाता 
है ओर कपाय-मलसे सम्यक-चारित्र छिप जाता है। जीव रवभावसे 
सर्वक्ञ ओर सर्वदर्शों है, परन्तु बम-रज़से प्रान्छादित होकर 
ससारको भाप्त होफर अज्ञानी बन जाता € ( स०१५५-६३ ) 


(५४) 
आखव 

मिथ्यात्व, अविरति, क्पांय और योग, यह चार आमख्व 
ज्ञानावसरणीय आदि कर्मोंके वबके कारण है। परन्तु जीवके राग- 
द्वेप आदि भाव उनके भी कारण हैं.। अत वध्तुतः राग, हेप 
ओर मोह ही आखव अथात्‌ कमबधक द्वार हैं। ( स० १६४-४) 

जिस क्रिप्तीकों सम्यग्दशन हू। गया है, उप्ते आ्रत्र था बंध 
नहीं होता, क्योकि जीव का रागादियुक्त भाव ही बधका कारण 
है। जैसे प्रा फत्त बृत्षप्ते हटकर नीचे गिर पड़ता है ओर फिर 
कभी डठक्षमें जाकर नहीं लगता, इसी प्रकार जीवका रागादि 
भाव एक वार गल आतेके अनन्तर फिर कभी उदित नहीं होता | 
अज्ञान अवस्थामे पहल वॉथे हुए कम भो उसके लिए मिद्ठीके 
पिण्ड सरीखे हो जते हैं. ओर कमशरीरके साथ वे रहते हैं। 
( स० १६६-८ ) 

ज्ञानी ओर बंध पूर्वोक्त मिथ्यात आदि घार आख्तव 
उदय आकर जीवके ज्ञान ओर दशेन को रागादि ( अन्नान ) 
भावों के रूपमें परिणत कर देते हैं, तभी जीव अनेक्र प्रकारके 
कर्मों का वंध करता है। जब तक जीव का जानगुण हीन अभथथात्‌ 
कपाययुक्त रहता है, तब तक वह विपरीत रूपमें परिणत होता 
रहता हैं। परुतु जीव जब कपायोंका त्याग करके सम्यक्त्व 
प्राप्त करता है, तब विभाव परिणमन बंद हो ज्ञाता है और कर्मे- 
बंधन नहीं हाता । ( स? १७८०२ ) 


आसब २७०३ 


जेसे वालिका स्री, अपनी विद्यमानताफे ही कारण पुरुषके 
लिए उपभोग्य नहीं होती, किन्तु बह जब तरुणी होती है तब 
( रागादियुक्त ) पुरुषफे साथ उसका संबंध होता है, इसी प्रकार 
पूबंबद्व कम जब फल्ोन्मुख होते है. तथ जीवके नवीन रागादि 
भावके अनुसार सात या श्राठ कर्मा का आगामी बंध होता है। 
किन्तु रागादिके अ्भावम पू्वंकम अपनी सत्ता मात्रसे नवीन 
कर्मबंधन नहीं कर सकते । जेसे पुरुष का खाया हुआ श्राहार, 
उदराम्रिसे सयुक्त होने पर ही मास वसा ओर रुधिर शआहिके 
रूपमें परिणत होता है, उसी प्रकार जो जीव रागादि श्रवस्था- 
युक्त है उसके पूर्व कर्म ही अनेक प्रफारके नवीन कर्म बॉधते है; 
ज्ञानीके पूरकर्म नहीं। ( स० १७३१-८० ) 


(६) 
सँवर 

चेतता चेतनामे रहती है , क्रोधादिम काई चेतना नहीं है। 
क्रोधमें ही क्रोध है , चेतनामे कोई क्रोध नहीं है । इसी प्रकार श्राठ 
प्रकारके कम ओर शरीररूप नोकमंमें भ्री चेतना नहीं है , तथा 
चेतनामे कम या नोकरम नहीं हैं। इसीको अविपरीत ज्ञान कहते' है । 
यह ज्ञान जीव को जब प्राप्त होता है, तब वह रागादि भावोमें 
परिणत नहीं होता | सुबण जितना चाहे तपाया जाय, बह सखण 
पन नहीं तजता, इसो प्रकार ज्ञानी कर्मके उदयसे कितना ही 
तप्त क्‍यों न हो, मगर वह अपने स्परभाव ज्ञानीपन-को नहीं तजता। 
शानी अपने शुद्ध स्वरूप को जानता है। अज्ञानी अवकारमें वा 
हुआ है। वह आत्माका स्वरूप नहीं सममता। बह रागादि विकारो- । 
को ही आत्मा मानता है । ( स० १८१-६ ) । 

सच्चा सकर अपने आपको, अपनी ही सहायतासे, पुर्य 
पाप रूपी प्रवृत्तियोंसे रोककर, अपने दशशन-ज्ञान रूप स्वभावमें 
स्थिर होकर, पर-पदार्थों की वाछ्से विरत, होकर, सर्व संगका 
त्याग करके जो पुरुष आत्मा का, आत्मा द्वारा ध्यान करता है, 
तथा कर्म एवं नोकम का ध्यान न करता हुआ आत्माके एकत्वका 
ही चिन्तन करता है. ओर अनम्यमय अथवा दशंन-ज्ञानमय बन 
जाता है, वह कर्मरद्वित शुद्ध आत्मा को शीघ्र उपलब्ध कर 
होता है। ( स? ९१८४-०८ ै 


सेवर १०५ 


मिथ्यात्र, अज्ञान, अविरति और योग-यह घार अध्य- 
वसान आत्माके रागादि भावोके कारण हैं। ज्ञानीमे उन कारणों 
जप जो बैक होती 
का प्रभाव होता है, अ्तएव उसे आख्रव-निरोध की प्राप्ति हे 
हैं। कमा श्भाव हो जाने पर उसे नोक़म अश्र्थात्‌ शरीरका 
निरोध प्राप्त होता है और नोकमके निरोधसे संसारका निरोध प्राप्त 
होता है। ( स० १६०-२ ) 


५७.) 
/ निजरा 

ज्ञानी ओर भोग ज्ञानी पुरुष इन्द्रिणे द्वारा ( पुवंकर्मे- 
वशात्‌ ) जड़-चेतन द्रब्यों का जो उपभोग करता है, वह सब 
उसके लिए निजरा ( कर्मन्तय ) का निमित्त वन जाता है। उन 
द्रव्योका उपभोग करते समय उसे जो सुख-दुःख होता है, उसका 
वह अनुभव करता है। कर्म अपना फल देकर खिर जाता है। 
जैसे कुशल वैद्य चिकित्सापूवक्र विष भक्षुण करने पर भी मरता 
नहीं है, उसी अकार पूर्बंक्मकि प्राप्त फल्को भोगने पर भी ज्ञानी 
पुरुष-कर्म-बद्ध नहीं दोता | जैसे अरुचिपूर्वक मद्यपान करने वाला 
पुरुष भत्त नहीं होता, उसी प्रकार द्रव्योंके उपभोगमें श्रवासक्त 
ज्ञानी भी बधनको प्राप्त नही होता | कोई पुरुष विषयोंका सेवन 
करता हुआ भी बस्तुत विषयोका सेवन नहीं करता । ओर कोई- 
कोई विषयोका सेवन न करता हुआ भी वस्तुतः सेवन करता है। 
- ठीक इसी प्रकार जैसे दास घरका काम-काज करता हुआ भी 
मनमें जावता है कि वह इस घरका मालिक नहीं हे (स० १६३-७). 

ज्ञानियोने कमंके विविध परिणाम बखाने है । परन्तु ज्ञानी 
पुरुष जानता है कि-- कर्मजन्य भाव आत्माके स्वभाव नहीं हैं। 
मैं एक चेतनस्वरूप हूँ। राग जड़ कम. है। उसीकी बदोलत यह 
रागभाव उत्पन्त होता है। लेकिन यह मेरा स्वमांव नहीं है। में तो 
एकमात्र चेतनास्थहूप हूँ” इस प्रकार बरतुतत्त्वका ज्ञाता ज्ञानी 
विविध भावोंको कमका परिणाम समसकर त्याग देता है । जिसमें 


निजेरा १०७ 
झशमात्र भी राग विद्यमान है बह शाक्षोंको भले ही जानता हो, 
मगर झात्माको-अपने आपको-नहीं पहचानता ओर चूँकि 
बह आत्माको नहीं जानता, अतणव अनात्माकों भी नहीं जानता। 
फिर उसे ज्ञानी किस प्रकार कहा जा सकता है ? (स०१६७-२०२) 

कमके निमित्तसे आत्मामें उत्पन्न होनेवाले समस्त विभावोका 
त्याग करके, स्वभावभूत, चेतनरूप, नियत, स्थिर ओर एक भावको 
ही महरण करो | जहाँ मतिज्ञान, श्रतज्ञान, अवविज्ञान, मनःपयय 
प्वान ओर केवलज्ञान--यह सब भेद हट जाते हैं और एक ही पद 
शेष रहता है, वही परमार्थ दै। उसे ' पाकर मनुष्य निर्वृत्त होता 
है। किसी भी साधनका प्रयोग करके ज्ञानगुणविद्दीन पुरुष इस 
पदको नहीं पा सकते । तुम्हे अगर कर्मपरिमोक्तकी इच्छा है तो 
तुम उसी पदको स्वीकार करो। उसी पद्सें निरन्तर लीन रहो । 
उसमें नित्य सन्‍्तुष्ट रह्दों ! उसीमें ठृप्त रहो । ऐसा करनेसे तुम्हे 
उत्तम सुख प्राप्त होगा। आत्माको ही अपना निश्चित धन जानने 
वाला ज्ञानी पर-पद्ार्थको अपना क्यो कहेगा ? अगर परूद्रन्य 
मेरा होता तो में उसके समान जड़ बन जाता, में तो ज्ञाता ही हु 
श्रतएव किसी भी परद्वव्यका परिग्रह मुझे नहीं होना चाहिए। 
भले ही उसका छेदन हो, भेदन हो, दरण हो, नाश हो या कहीं भी 
वह चला जाय, वह परद्रव्य मेरा तो है ही नहीं । ज्ञानी अ्रपरिप्रही 
तथा निरीह हानेके कारण न धमकी इच्छा करता है, न शअ्रधमंकी 
इच्छा करता है; न खानपानकी इच्छा करता है ओर न अन्य 
किसी पदाथको इच्छा करता है। अपने ज्ञायक-सभावमे नियत 
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वह ज्ञानी सत्र निरालब रहता है। (स० २०३-१४ ) 

प्राप्त विषयभोगोंमें उसकी देयवुद्धि है ओर अनागत भोगोकी 
उसे काक्षा नहीं है, कमके निमित्तसे आत्माममें उत्पन्त होनेवाले 
ओर समय-समय नष्ट दोनेवाले वेद्-वेदक भावोकों वह जानता है 
परल्तु उनकी कभी आकांक्षा नहीं करता । बध और उपभोगके 
निमित्तमूत ससार तथा देंह॒विषयक अध्यवसानोमें ज्ञानीको राग 
नहीं होता। कीचड़में पढ़! हुआ भा सोना कंटता नहीं है, उसी 
प्रकार समस्त पदार्थम रागद्वीन ज्ञानी कमोके मध्यमें रहनेपर भी 
लिप्त नहीं होता । परन्तु सब द्रव्यंमि रागी कज्ञानी कीचड़मे पढ़े 
लोहेके समान कर्म-रज़स लिप्त होता है। शख' विविध जड़-चतन 
खझथवा मिश्र ठ्रव्योका भक्षण करता है, तथापि उसका स्वेतभाव 
कम्ती काला नहीं होता, इसी प्रकार जड़, चेतन ओर सि्र द्रव्योंका 
उपभोग करनेवाले ज्ञानीका ज्ञान भी अज्ञानमें परिण॒त नहीं होता । 
परन्तु घद्दी शख जब खयमेव शुक्वताका त्याग करके ऋष्णतामें 
परिणत होता है, तव उसकी शुक्वता नष्ट हवा जाती है । इसी प्रकार 
ज्ञानी जब ज्ञानस्वभावका त्याग करके अज्ञानरूप परिणत होता है, 
तब वह अ्ज्ञानी वन जाता है । ( स० २१४५-२३ ) 

सम्यगहृष्टिकी अगर कोई पुरुष आजीविकाके हंतु राजाकी सेवा 

व्याख्या. करता है ता राजा उसे विविध सुखोत्पादक भोग 
प्रदान करता है, इसी प्रकार जो जीव सुखके लिए कर्म-रजञका 
सेवन करता हूँ उसे वह विविध सुखोत्पादक भोग देता ह। परल्तु 
पंयलद्ीक्षि जीव दे।...... 
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वही दुरुप भाजीविकाके हेतु राजाका सेवन न॑ करे तो शज्ञा भी 
- उसे सुखोत्पादक भोग पहीं देता; इसी प्रकार जो सम्यग्टष्टि पुरुष 
विषयभोगके लिए कर्म-रज्ञका सेवन नहीं करता, उसे वह बिविध 


सुखोपादक भोग नहीं देता । ( स० २२४-७ ) 

सात प्रकारका भय' ने रहनेके कारण जो निर्भेय बन गया है, 
बह्दी निःशंक जीव सम्यम्दृष्टि है । 

कमबंधन करानेवाले मोहके कारणभूत मिथ्यात्व आ्रादि चार 
पादोंको जो छेद डालता है, वह निःशंक आत्मा सम्यग्टष्टि है| 

कर्मफत्नोंकी तथा सब प्रकारके धर्माकी जो कॉँत्ता नहीं करता, 
वह निष्कांत्त जीव सम्यग्टष्टि है। दा 

समस्त पदार्थों के धर्म जो जुगुप्सा नहीं करता, वह निरबि- 
चिकित्म आत्मा सम्यस्टष्टि है। 

सव भावोंमें जो असमूढ है. तथा यथार्थ शृष्टिवाला है, वह 
भ्रमूद आत्मा सम्यग्टष्टि है । 

सिद्धोंक्ी भक्तिसे युक्त तथा श्रत्माक्रे वि-धर्मोका विमाशक 
भात्मा सम्यर्वप्टि है । न्‍ 

उन्प्रागम जाते अपने आत्माको जो सन्मागमे स्थापित करता 
है, वह आत्मा सम्यग्टप्टि है । 

। मोज्षमागके साधक ज्ञान, दर्शन और चारित्रपर जिसका 

वात्सल्य-भाव हे, वह आत्मा सम्यस्टष्टि हे । 

जिनेश्वरोंके श्ञानकी आराधना करनेवाला जो जीव विद्यारूपी 
रथपर आहूढ होकर मनोरथ-मार्गोम विचग्ण करता है, वह जीव 
सम्यग्टष्टि है। ( स० २२6६-३६ ) 


हल्का न लीक), गपा८:5 बी कद कलीट मशीन तल 
१--$इलोक, परलोक, बैदना, अरक्षा, अगुप्ति, मरण श्रौर आकष्मिक ये 
सात 'नय हैं । 


(८) 
धंध 

कोई पुरुष शरीर पर तेल चुपंड कर धूल्वाली 
ह जगहमें खड़ा है । वह शजञ्रादिसे ताड, केला, 
वॉस परगेरह जड-चेनन पदार्थोंक्री काट-छॉट कर रहा है । उसके 
शरीरपर रज क्यों विपकती है, इस वातका विचार करों। रज 
उसकी शारीरिक चेष्टाके कारण नहीं किन्तु शरीर पर चुपडे हुए 
तेलकी चिकनाईके कारण चिपकती है, यह बात स्पष्ट है । इसी 
प्रकार मिथ्यादृष्टि जीव विविध प्रकारकी शारीरिक-मानसिक 
चेष्टाएँ करता हुआ रागादि भावोंक्रे कारण कर्म-रजसे लिप्त द्ोता 
है । पूर्वोक्त कायिक चेष्टा वाले पुरुषके शरीर पर तेलकी चिकनाई 
न हो तो, सिर्फ कायिक चेट्टा मात्रसे धूल नहीं चिपक सकती, 
इसी प्रकार सम्यग्दृष्टि पुरुष अनेक प्रकारकी प्रवृत्तियों करता हुआ 
भी अगर रागादि भाव-युक्त न हो तो उसे कम-रज नहीं चिपकती 

( स० २३७-४६ )। 
जो ऐसा मानता है कि 'में दूसगेंकी हिंसा करता हूँ तथा 
दूसरे मेरी हिंसा करते हैं,” वह मूद अज्ञानी है। ज्ञानीका विचार 
इससे विपरीत होता है । जिनेश्वरोंने कहा दै-श्रायुकमंका क्षय 
होनेपर जीवॉका मरण होता है | अगर तुमने उनके आयुकर्मका 
दरुण नहीं किया तो उनकी रुस्युके कारण तुम 'किस प्रकार हो 
सकते हो ? इसी प्रकार दूसरे तुम्हारी मृत्यु कैसे कर सकते हैं ? 
इसके अतिरिक्त जो ऐसा मानता हे कि में दूसरोंको जीवित 


वंधका कारण 
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रखता हूँ था दूसरे मुमे जीवित रखते हैं. बह भी मूठ भर 
भशानी हैं। क्योंकि स्ज्ञोका पऐेसा कथन है कि प्रत्येक जीव 
अपने-अपने आयु कमके उदयसे जीवित रहता है! अगर तुम 
पूसरे जीवबॉंकों श्रायुकर्म नहीं दे सकते तो तुमने उन्‍हें केसे 
जिज्ाया ? और दूसरोंने तुन्हें केसे जिलाया ! इसी प्रकार 
सव जीव अपने-अपने शुभाशुभ कमके कारण झुखी या 
दुखी हो रहे हैं। आपर तुम उन्हें शुभ या अशुभ कम नहीं दे 
सकते तो उन्हें सुखी या दुखी कैसे बना सकते हो । इसी 
प्रकार दूसरोंने तुम्हें सुखी या दुखी किस प्रकार बनाया हे! 
अतण्व में दूसरोंको मारता हूं, जिलाता हूँ. या सुखी-दुखी करता 
हैँ", ऐसी बुद्धि मिथ्या है। इसी मिथ्या बुदूधिसे तुम शुभाशुभ 
कर्मका बंध झरते हो। जीव मरे या न मरें, परम्तु मारनेका जो 
अध्यवसाय या बुद्धि है, वही वास्तवमें बधका कारण है। यही 
बात असत्य, चोरी, अन्नह्मचय और परिग्रहके सम्बन्धमें समकनी 
चाहिए | अध्यवसाय चस्तुका अबलम्बन करके उत्पन्न होता हे 
श्रौर इस श्रध्यवसायसे-- वस्तुसे नदीं-- जीवको बंध होता है । 
( स० २४९१-६५ ) 

जीव अपने अध्यव्रसायसे ही पशु, नारक, देव, मनुष्य तथा 
विविध पाप, पुण्य, धमम, अघ्म, जड़, चेतन, लोक और अलोक 
श्रादि भावोंके रूपमें परिणत होता है। जिनमें इस प्रकारके 
भ्रध्यवसाय नहीं हैं, वह सब मुनि शुभ या अशुभ कम्मसे लिप्न 
नहीं होते । ( स० २६६-२७० ) : 
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बुद्धि, व्यवसाय, अध्यवसान, मति, विज्ञान, चिंत्त, भाव, 
परिणाम-यह सब शब्द एकार्थक समझने चाहिए । ( स०२७१ ) 


इस प्रकार व्यवहासटप्रिका परमाथरष्टिसे 
निषेध हो जाता है। जो मुनि पासमार्थिक ' 
टेष्टिका अ्रवत्षम्बन करते हैं, वह निवाण पाते हैं। अगर कोई 
मनुष्य जिनेन्द्र भगवान्‌ द्वारा उपदिट ब्रत, समिति, गुप्ति, शील, 
तप आदिका आचरण करता हो, फिर भी मिध्यादृष्टि श्रोर 
अज्ञानी ही हो तो वह मुक्त नहीं हो सकता । शुद्धात्मस्वरूप पर 
जिसे श्रद्धा नहीं है ओर इसीलिए जिसे मोक्ञ-तत्त्व पर भी श्रद्धा 
नहीं है, ऐसा अमव्य पुरुष, शाख्रोंका चाहे जितना पाठ करे किन्तु 
इससे उसे कुछ भी लाभ नहीं होता | क्योंकि वह पुरुष काम-कामी 
है। वह धरम पर श्रद्धा, प्रतीति, रुचि आदि जो भी कुछ करता 
है वह भोगके निमित्त ही करता है, कर्मत्षयक्रे निमित्त नहीं। 
व्यवहारदष्टिसे आचारांग आदि शास्त्र, ज्ञान कहलाते हैं, जीवादि 
तत्त्व दशन कहलाते हैं ओर छह जीव-वर्गोकी रक्षा करना चारित्र 
कहलाता है। परन्तु वास्तवमें आत्मा ही मेरा ज्ञान है. श्रात्मा ही 
मेरा दशन है ओर आत्मा ही मेरा चारित्र है, आत्मा ही मेरा 
प्रत्याख्यान ( त्याग ) है, आत्मा ही मेरा संवर है श्रोर आत्मा ही 
मेरा योग है । ( स० २७२-७ ) 

स्फटिक मणि परिणमनशील होनेपर भी अपने आपसे ही 
लाल आदि रुके हूपमें परिणत नहीं होती, अथवा अपने आप ही 
लाल आदि रंगोंके रूपमें होनेवाली परिणतिका निमित्त नहीं होती | 


परमा्थिक दृष्टि 
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हर 


इसके पास कोई रंगीन वस्तु आती है तब उसका संस्ग पाकर 
बह भ्रपने शुद्ध खवरूपसे च्युत होती है और उसी बस्तुके रंगकी 
.हो जाती है। इसी प्रकार शुददूथ आत्मा स्वतः परिणमनशीक्र 
होनेपर भी अपने आप रागादि भावोंके रूपमें परिणत नहीं होता 
भौर न अपने आप रागादि-परिणतिका निमित्त ही होता है 
परन्तु परद्रव्य जो जडकम है वह रागादि रूपमें परिणत होकर 
श्रात्माके रागादि भावोंका निमित्त होता है; ओर (शुद्ध स्वभावसे 
च्युत हुआ अविवेकी ) आत्मा रागादिभाव रूपमें परिणत होता 
है। आत्मा अपने आपसे राग, हेष, भोह था कपाय वगैरह 
भावोंक्रों नहीं करता, अतणव बह उन भावोंका कत्तों नहीं हे। जो 
विवेकी पुरुष स्व-स्वभावकों जानता है, वह कर्मोदयके निमित्तसे 
होनेवाले भावोंको अपनेसे पर सममकर, तदू-रूप परिणमन नहीं 
करता--उन्हें अपना नहीं मानता | बह उनका मात्र ज्ञाता रहता 
है। परन्तु ज्ो अज्ञानी रागादिकों पर न मानकर आप-रूप 
मानत। है या तद्‌-रूपमें परिणत होता हे, वह पुन बंधका पात्र 
होता है। अथोत्‌ जो आत्मा राग, द्वेपघ, कपाय आदि रूप जड़-कर्म 
उदय शनेपर स्वभावच्युत होकर, उन कर्मोके उदयसे होनेवाले' 
रागादि भावोंकी आप-रूप ( आत्मासे अभिन्न ) मानकर तदू-रूप 
' परिणत होता है, बढ़ फिर रागादि उत्पन्त करनेवाले जड़ कर्मोंसे 
बदूध होता है । ( स० २७८८-८२ ) ८ 
आत्मा वधका इस विवेचनसे प्रतीत होगा कि कर्म बंधका कारण 


करती नहीं. रागादि हे भर रागाविका कारण वास्तवमें 
हू 
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कर्मोंका उदय या परद्वव्य है; शानी आ्रात्मा खयं नहीं । शाल्॒में 
झप्रतिक्रण ओर अप्रत्याख्यानके भाव श और द्रव्यके भेदसे दो 
भेद कह्दे गये हैं। इससे भी यही सिद्ध द्ोता है कि आत्मा 
ध्वतः रागादि भावोंका कत्तो नहीं है। 

“शाक्षमें ? प्रत्येक दोष द्रव्य शोर भावके भेदसे दो प्रकारका 
बतलाया गया है । इसका यही अर्थ है कि जीवगत प्रत्येक विभाव- 
दोषकी उत्पत्तिका कारण पर-द्रव्य हे। उदाहरणार्थ--भाव-अप्रति* 
क्रमण दोषका कारण द्रव्य-अप्रतिक्रमण है। पशगर जीव स्वयमेव 
अपने रागादि विभावोका कारण होता तो प्रत्येक दोपके द्रव्य! 
ओर 'भाव” यह दो भेद करनेका कोई अर्थ ही नहीं रहता | इसके 
अतिरिक्त दूसरी आपत्ति यह है कि आत्मा स्वयमेव अगर अपने 
विभावोंका कारण है तो आत्मा नित्य होनेके कारण हमेशा 
विभावोको उत्पन्न करेगा ओर इस प्रकार उसे मुक्त होनेका कभी 
अवसर ही नहीं आएगा ।* 

अतएव रागादि विभावोंका कारण द्रव्य कम है, जो परद्रव्य 
है। जिस अविवेकी अत्माको विव्रकन्नान नहीं हे ओर इस कारण 

१ बाह्य जड पदार्थ-विपय-द्रव्य' है और उससे होने वाला जीव- 
गत रागाद्भाव भाव! है। पूर्वाईभूत विषयका शअ्रत्याग-उसमें ममता- 
यह द्रव्य-अप्रतिक्रमण है, और उस विषयके भ्दुभवसे उत्पन्न हुए 
भावोंमें ममता--ममताका श्रत्याग-भाव श्रप्रतिक्रमण है। भावी विपयेकि 
अनुभवसे होने वाले भावोंमें ममता होना भाव-अप्रत्यास्यान है। 

२ यह पैशआफ मूलका नहीं हहैं। 


(6) 
मोत्त 


' कोई पुरुष लम्बे समयसे कैदमें पडा हो ओर अपने वंधन' 
की तीत्रता या मंदताको तथा वंधनके समयको भल्ीमोति 
जानता हो, परन्तु जब तक वह अपने बंधनके वश होकर उसका 
छेद नहीं करता, तब तक लम्बा काल बीत जाने पर भी वह छूट 
नहीं सकता । इसी प्रकार कोई मनुप्य अपने क्मबंधनका प्रदेश, 
स्थिति, प्रकृति तथा अनुभाग ( रस ) जानता हो, तो भी इतने 
मात्रसे बह 'कमंवधनसे मुक्त नहीं हो सकता। हों. वहो मनुष्य 
यदि रागाठिक्रों हटाकर शुद्ध हो जाय तो मुक्ति प्राप्त कर्‌ सकता 
है। वंधका विचार करने मात्रसे ववसे छुटकारा नहीं मिल्रता। 
छुटकारा पानेके लिए बंधका ओर आत्माका स्वभाव जानकर 
बधसे विरक्त होना चाहिए ( स० श८्ट--6३ ) 

व्विक जीव ओर बधके प्रथक-प्रथक लक्षण भत्ीभोंति 
जानकर, प्रज्नारूपी छरी द्वारा उन्हे अलग-अलग करना चाहिए । 
तभी बंध छूटता है। बधकों छेदकर त्याग करना चाहिए ओर 
पआत्माकों ग्रहण करना चाहिए | आत्माकों किस प्रकार ग्रहण 
किया जा सकता है ? जैसे प्रज्ञा द्वारा उसे अलग किया, उसी 
प्रकार प्रज्ञा द्वारा उसे ग्रहण करता चाहिए। जैसे--'लो चेतन 
स्वरूप है, वह में हूँ, जा द्रष्टा हे वह मैं हूँ, जोजाता है कह मैं हैं 

६ इनका श्रर्थ देखिए प्र०'' पर । 
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शेष सब भाद मुझसे भिन्न हैं। शुद्ध श्रात्माका जानने वाला 
चतुर पुरुष समस्त भाषोंकों परकीय जान लेनेके पश्चात्‌ उन्हें 
अपना केसे मानेगा ? ( स० २६४--३०० ) 


अ्मृतकुभ. जो मनुप्य चोरी आदि अपराध करता है, वह्‌ 
भ्ुफे कोई पकड न ले! इस प्रकार शक्तित होकर दुनियामें भटकता 
फिरता है । परन्तु जो अपराधी नहीं हे वह निश्शक् हो ज़नपढ- 
में फिरता है । इसी प्रकार अगर में श्रपरावी होरऊँगा तो पका, 
जाऊँगा, बॉवा जाऊँगा, एसी शक्ा होती है, लक्िन अगर मे 
निरपराध हूँ तो निभय हूँ | फिर मुझे पकने वाला कोई नहीं है । 
ससिद्धि, राध, सिद्धि, साधित, आराण्ति, यद्र सब एफार्थक शब्द 
हैं। राघ अथात्‌ शुद्ध आस्माफों सिद्धि-प्राप्ति। जिसमे यह नहीं 
है, वह आत्मा अपराध (युक्त ) अर्थात्‌ सापगव है । परन्तु जो 
निरपराव अथवा राधयुक्त हे, वह निर्भय है। 'में शुद्ध आत्मा हूँ! 
इम प्रकारकी निरन्तर प्रतीति होनेसे शुद्धात्ममिद्धि रूपी आरा- 
धना उसे सेव रहती है। शुद्धात्ममिद्धिसे रह्चित जा शुद्दि या 
साधना है, वह विपकुभ ही है । जब तक इन सबमे कर्तृत्वबुद्धि 


कलियज-+--प-प-पमनमपपयपैेेपप+/+पपपप््फ्जज---....ह 


* व्यवहारसून्रके अनुसार, प्रतिक्रमण ( कृत दोपोंका निगकर्ग ), 
प्रतिसरण ( सम्यक्लादि गुगोमें प्रेरणा ), प्रतिहरण ( मिय्याल तथा 
रगाड़ि दोपोंका निवारण ), बारणा € चित्तका स्थिरीकरण ) निवृत्ति 
( विषय-ऊपायसे चित्तका निवत्तेन ) निन्‍्दा ( आत्मसाक्षीसेदोप-प्रकाणन : 
गई ( गुरुकी साक्षीसे दोपोंका प्रकाशन )' श्रौर शुद्धि ( प्रायश्रत्त आदि 
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है, तब तक शुद्धात्माकी प्राप्ति होना असंभव है। शुद्ध आत्मा इन 
सबसे रहित-पर हे। उसीमें स्थित होना सब्जी आराधना है । 
कह्दी जाने वाली शुद्धि या साधनासे शून्य शुद्धात्म-स्वरुपमे जो 
स्थिति है, वही अम्ृतकुभ है । ( स० ३०१-७ ) 





द्वारा विशुद्धीकरण )--यह सब अद्वतकुम हैं और इससे विपरोत दशा 
विषकुभ है। परन्तु यहाँ पारमार्थिक दृष्टिका अवलंवन करके प्रतिक्रमण 
आदिको विषकुभ कह्दा है । क्योंकि जवब॒तक इन सबमे कह लकी बुद्ध 
है, तब तक शुद्धास्म-स्वरूपकी अग्राप्ति ही है। श्रोर जहाँ शुद्ध शत्म- 
स्वरुप नहीं है, वह स्थिति अद्वृतकुभ केसे कही जा सकती है? हों, 
इसका अर्थ यह नहीं है कि प्रतिक्रण आदिकी आ्रावश्यकता नहीं है । 
उनकी आवश्यकता तो है द्वी, परत उन्हींमें कृतार्थता नहीं है। इस बात 
पर अधिक भार देनेके लिए ही मूलमे इस प्रकारका कथन किया गया हर 


( ९० ) 
सवविशुद्धज्ञान 


आत्माके पठुंत॒ काई भी द्रव्य, जिन विभिन्न गुणों वाले 
का प्रकार परिणासोके रूपमें परिणत होता है, उनसे 
भिन्‍न नहीं होता । जेसे सोना अपने कड़े आदि परिणामोंसे भिन्न 
नहीं है। इस प्रकार जीव ओर शअजीवके जो परिणमन सूत्र- 
शास्र-में बतलाए गए हैं, उत्तसे यह द्रव्य अभिन्‍न हैं। आत्मा 
फिसी अन्य द्रव्यसे उत्पन्न नहीं हुआ है, अतएवं वह किसी 
अन्यका काय नहीं है। इसी प्रकार वह अन्य किसीको उत्पन्न 
नहीं करता, अतएव वह किसीका कारण भी नहीं है। इस कारण 
बस्तुत जीवको जड़ कमका कत्ता कहना सगत नहीं हे। फिर भी 
हम देखते है. कि कमके कारण कत्तो (आत्मा ) विविध भावोंके 
रुपमें उत्पन्न होता है ओर कत्ताके भावोंके कारण कम ज्ञाना- 
जरणीय आदि रूपमे उत्पन्न होते हैं। इसके अतिरिक्त किसी 
दूसरे प्रकारसे उनकी सिद्धि नहीं हो सकती । इसका स्वष्टीकरण 
क्या हे) 
यह सत्य है. कि आत्मा प्रकृति (कर्म ओर उनके फलञ्न ) 
के कारण* विविध विभावोके रूपमें उत्पन्न होता है ओर नष्ट होता 
है , इसी प्रकार प्रकृति भी आत्माके उन विभावोंके कारण ( ज्ञाना- 


कैन्‍नीत-- 


अर जरिए सपना लक पकी कस ललित कट किक अल ३32 
४ मूलमें अथ्म” है। अज्ञानसे उसे और उसके परिणामको आत्म- 
छद्प मानकर,--दोका । 
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वरणीय शआदि कर्मोके रुपमें ) उत्पन्न होती है और नष्ट होती 
है। जब तक आत्मा अज्ञानके कारण प्रकृति ओर उसके फत्षमें 
श्रहूं-मम-बुद्विका त्याग नहीं करता, तव तक वह अन्नानी, मिथ्या- 
दृष्टि ओर असयमी रहता है। तव तक उसे नवीन कर्मोका वध 
भी होता रहता है. ओर उसका ससार बढ़ता जाता है। परन्तु 
जब विवेक-बुद्धि प्राप्त करके वह अवत कर्मफल्ोमें अह-्मम-युद्ठि 
तन्न देता है, तब वह पिमुक्त, ज्ञायक, दशक ओर मुनि ( संग्रत ) 
हो जाता है। (स० ३१०९-१६ ) 

श्रज्ञानी प्रकृति स्वभावमें स्थित होकर कमफेल भोगता है, 
परन्तु ज्ञानी उदयमे श्राये हुए कर्मफलका जानता है, भोग्ता 
नहीं है। सॉप गुड़ मिल्ञा दूध प्रतिदिन पी करके भी जहरोला 
ही बना रहता है, इसी प्रकार अज्ञाती पुरुष भत्रीभाँति शाल्तोंकरा 
पठन करता हुआ भी प्रकृतिकों (कर्म ओर कर्मफलको-तदू- 
विषयक ममलको ) नहीं त्यागता। परन्तु निर्वेद्युक्त धना हुआ 
ज्ञानी करके भल्ेुरे अनेकविध फलको जानता है, मगर उसमे 
अह-मम-बुद्धि स्थापित न करनेके कारण उन्हें भागता नहीं है । 
जैसे नेत्र अच्छे-चुरे पदार्थ देखता है मगर देखने मात्रसे प्रह 
उत्तका कर्ता-भोक्ता नहीं हो जाता, इसी प्रकार ज्ञाती भी वध, मोक्ष, 
कमा उदय ओर ज्ञय ( निजरा ) जानता है, परन्तु'उनमें श्रह॑- 
मप्त-बुदूधि न होनेके कारण उनका कत्तो-मोक्ता नहीं है। (स०३१६- 
२०) जिन्हें वस्तु-स्वरुपका भान नहीं है, ऐसे अज्न जन भत्ते ही 
पर-पदार्यकी अपना कहंकर व्यवहार करें. पर ज्ञानी तो जानता है 
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कि उसमे परमाणु मात्रभी मेरा नही है । मिथ्यादृष्टि मनुष्य ही 
पर द्रव्यफों अपना मानकर ( राग-हेष-मोहरूप परिणत होता है 
श्रोर इस प्रकार कमे-चधनका ) कत्तो होता है । 

अगर वास्तवमें ही अत्मा कम ओर कर्मफल्ञोका कत्ता हो तो 
श्रात्माक्ी कभी मुक्ति ही न हो । सामान्य जनसमुदायकी यह 
समझ है कि देव, मनुष्य आदि प्राणियोंका कत्तो विष्णा है। इ 
प्रकार भ्रेमणोंके मतमें भी आत्मा कर्त्ता हे तो फिर सामान्य लोगो- 
की तरह श्रमणोंको भी कभी मोक्त नहीं प्राप्त होगा । क्योंकि (विषगु 
एवं आत्मा ) नित्य होनेके कारण देव ओर मनुष्य रूप लोकका 
सजन करता ही रहेगा | ( स० ३२१-३ ) _ 

आत्मा स्वथा हों, पूर्वोक्त कथनसे यह मान लेना भी ठीक नहीं 

अकत्तो नहीं कि आत्मा सवंथा अकरत्ता है। आत्माको स्था 
श्रकत्तो ठहृरानेका इच्छुक वादी (सांख्य) यह मनवानेके लिए कि, 
श्रात्मामें अज्ञानसे भी मिंथ्यात्य आदि विभाव उत्पन्न नहीं होते, 
यह तके उपस्थित करता है--अगर मिथ्यात्व नामक जड़ कर्म 
आत्मामें मिथ्यात्वरूपी विभाव उत्पन्न करता है ता अचेतन प्रकृति 
फो चेतन जीवके मिथ्यात्व भावद्री क्री भी मानना पड़ेगा । इस ' 
दोषको निवारण करनेके लिए कदाचित्‌ यह कहा जाय कि, जीव 
स्वय मिथ्यात्व भाव युक्त नहीं होता, वरन्‌ पुद्गलद्रज्यमे मिथ्यात्व 
उत्पन्त होता है, तो फिर पुदुगल द्रव्य मिथ्यालयुक्त होगा, जीव 

नहीं। यह मान्यता तुम्हारे शाल्लसे विरुदूध है। यह दोष दूर 
करनेके लिय अगर यह कहो कि, जीव ओर प्रक्ृति दोनों मित्ञकर 


शँ 
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पुद्गल द्रव्यमें मिथ्यात्व उत्पन्न करते हैं. ता दानों मिथ्याल॒के 
कर्ता ठहरते हें ओर दोनोंको द्वी उसका फल भोगना पढ़ेगा। मगर 
जड़ ट्रेव्य फलका भोक्ता केस हा सकता हे ? अतरव यही 
मानना योग्य है कि जीव या प्रकृति-काइ भी पुदुगल द्रव्यक्रा 
मिथ्यात्व इसनन्‍्न नहीं करत, पुदूगल द्रव्य स्वयमेव, स्वभावसे द्ी, 
मिथ्यात्व आदि भावोंके रूपमे परिणत होता है। सचाई है भी 
यही । कम ही सव कुछ करदा हैँ। कम ही देता है ओर कम ही 
सव कुछ ले लेता है। जीव अकारक है. । ज्ञान अन्नान, शयन, 
जागरण, सुख, दुःख, मिथ्यात्र, असयम, चारो यतियोंमं अ्रमण 
तथा दूसरे सब शुभ-अगुम भाव कमंह्नी वद्रोलत ही हैं; जीव तो 
अकत्तों ही है। क्या आपकी ही आचायपरम्परागत श्रुति ऐसी 
नहीं है कि पुरुषवेद नामक कमे स्लीत़ी अभिल्लापा करता है और 
द्बीवेद नामक कम पुदपषकी अभित्नापा करता हैं. ? अतण्व कोई भी 
जीव अन्नह्मचारी नहीं हे, कम ही कमक्री इच्छा करता है । इसी 
प्रकार परघात नामक कम दूसरेकों मारता है. इसलिये कोई जीव 
दिसक नहीं है, क्योंकि कम ही कमको मारता है (? 

कतिपय श्रमण इस प्रकार सांल्यसिद्धंतक्ते अनुसार प्रहूपणा 
करते हैं । उनके मतसे प्रकृति ही सब करती है, आत्मा सबंथा 
अकत्ती हे। ( स० ३२१२-४० ) 

वही सांल्यवादी आगे चलकर कहता है-- ऊपर कहे दोपों- 
को हटानेके लिए कदाचिन्‌ यह कहा जाय कि, आत्मा, आत्मा 
द्वारा ही आत्माक्रों रागाव्मिवसे युक्त करता है, अतः अचेतन 
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द्रम्यका चेतनद्रव्यमे परिणमन करनेका दोष नहीं आता । किन्तु - 
इस कथनमें भी अनेक दोप हैं। आपके मतमें आत्मा नित्य ओर 
असंख्य प्रदेशवात्ञा कहा गया है। ऐसी वस्तु द्वीन या श्रधिक 
नहीं वी जा सकती | इसके श्रतिरिक्त आपके मतमें श्रात्मा ज्ञायक 

है भौर ज्ञान-स्वभावमें रिथत है । तो फिर अपने आपसे ही अपने- 

में परिणाम किस प्रकार उत्पन्न कर सकता है ?? (स० ३४१-४) 


ताल्यवादीका इन समस्त आत्तेपों श्रोर तकॉका उत्तर स्याद्वाद है । 
समाधाव आत्माकों एकान्ततः कत्तों या एकान्ततः अकत्तो 
मानते चलें तो प्रर् कभी हज्ञ नहीं हो सकता। 'अतएव यही 
कहना ठीक है कि भात्मा ज्ञानसभावमे अवस्थित रहता है, फिर 
भी कर्म-जत्य मिथ्यात्व आदि भावोके ज्ञानकालमें, अ्रनादि कालसे 
ज्ञेय ओर ज्ञानका भेद न जाननेके कारण, परकों आत्मा (स्व ) 
सममने वाला, तथा खास तोरसे अज्ञात्तस्वरूप परिणामोंका जनक 
श्रात्मा ही कत्तो है। आप्माका यह कद त्व तव तक दी है जब तक 
वह ज्ञान और ज्ञेयके विवेकज्ञानकी पूर्णतासे “आत्माकों ही आत्मा 
सममनेवाल्ा नहीं बनता, अथवा खास तौरसे ज्ञनरूप परिणामोमे 
परिणत होकर, केवल ज्ञाता बनकर साक्षात्‌ अकरत्तापन नहीं 
प्राप्त कर लता । ४8 
£ ७ यह पैराग्राफ मूलमें नहीं है । टीकाकार श्रीअम्ृतचन्धने इस जगह 
इसका सन्निवेश किया हे और ऐश करनेसे ही पूर्वापर सम्बन्ध कायम 
रहता है। झंगे भी मुलकों बात स्पष्ट करने श्र पूवापर सम्बन्ध जोड़नेके - 
किए टीकाकारोंके वाक्योंमिसे बहुत-सा भाग अबुवादम शामित्र क्रिया गय 
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क्णिकवादी को , इसी प्रकार स्थाह्ादसे क्षणशिकवादियोके अआक्तेप 
उत्तर भी दूर हो जाते हैं । जीवके पर्याय पल्टते 
रहते हैं, यह सत्य है, परन्तु कोई न कोई अंश ( द्रव्यांश ) तो 
कायम ही रहता है। अतएवं इस समय जो फल्न भोगता है उसीने 
पहले कर्म किया था, ऐसा एकान्त कथन करना अथवा उसने नहीं 
ही किया था, ऐसा एकान्त कथम करना, 'ठीक नहीं। पयोयोंकी 
दृष्टिसे देखिए तो भोगनेवाला जीव कर्म करनेवाला नहीं है, और 
अगर द्रब्यकी अपेक्षा देखा जाय तो कम करनेवाला ही इस समय 
फल्न भोगता है । अ्रत्एव जो करता है वही नहीं भोगता, वरन्‌ 
दूसरा ही भोगता है--ऊर्मका कर्ता दूसरा ओर भोक्ता दूसरा ही 
हे--ऐसा कहनेवाला समिथ्यादष्टि और अजैन है । ( स०१४५-८ ) 
: 'आत्मापर द्रव्यका कलई घर वगैरहकों सफेद करती है, परन्तु 

ज्ञवा भी नहीं. इसी कारण वह घर आदि परद्रव्यकरी 
अथवा घर आदि परव्व्यरूप नहीं बन /जाती, उसका अपना 
प्रथक्‌ अस्तित्व कायम रहता है । इसी प्रकार आत्मा जिस अन्य - 
दव्यकों जानता है, उस अन्य द्रव्यका या अन्य द्रव्यमय नहीं 
बन जाता, उसक्रा अपना अस्तित्व अलग ही रहता है। इसी 
प्रकार श्रात्मा जिन भिन्‍न द्रव्योको देखता है, ध्यागता है, श्रद्धान 
करता है, उसी द्रव्यरूप वहीं वन जातां--तद्ूूप नहीं होता | बह 
अपना निराला अस्तित्व बनाये रखता है । फिर भी व्यवहारमे 
है। जैसा कि उपोद्घातमें कहा गया है, अन्थकारने परम्परासे चल्ले आये 
इलोकोंकों समह करके अन्यमे शामिल कर लिया द्वो, ऐसा प्रतीत होता है । 
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कहा शाता है कि कलई अपने स्वभावमे घर बगेरहफ़ों सफेद करती 
है, इसी प्रकार जीव खपने स्वभावसे परद्रव्यफों जानता है, देखता 
है, तजता है, श्रद्धा उुरता है, ऐसा कहा जा सकता है । (स०३५६-६४) 
परन्तु परमार्थ दृष्टिसि तो आत्माझों परठव्यक्ा जाता, द्रष्टा या 
स्यागकत्तों नहीं कह सकते । क्योकि पाद्व्यमें ओर आत्मामें फोई 
सम्बन्ध ही नहीं है। चॉदनी प्रथ्यो हो उम्यज्ञ करती है, किस्तु 
उसे प्रथ्वीस कोई लेन-देन नहीं, इसी प्रफार तानका ऐसा स्वभाव 
है कि उसमे प्न्य ड्र्योका प्रतिभास पडता है मगर इतने मात्रसे 
श्राप्माको ज्ञायफ़ नहीं कह सफते। बह अपने पआ्रपमे ज्ञानमय ही 
है| परद्रव्यके साथ उसका कुछ भी सम्बन्ध नहीं है।(स०३५६-६५) 
आत्मा में ऊपररी वस्तुपर आवचारकी हृष्रिसे त्रिचार 
रागादि नहीं है. फ्रीज्षिण। मिथ्यादर्शन, ज्ञान ओर पारित्र 
अचतन विपयोमे नहीं है, जिम्तसे फह्रि विपयोंग कुछ करना 
आवश्यक हो। वह अचतन कगगे भी नहीं हे कि उसमें कुछ 
करना आवश्यक हो। वह अचतन शरीरमें भी नहीं है कि जिमसे 
कि शरीरमें कुछ दरना आवश्यक हो। जो गुण जीवछ हैं, 
परद्व्यमें कहाँसे होंगे ” इसलिए ज्ञानी पुरुष विपय आदिसें 
शागादिकी खोज नहीं करता । आस्माफे उान्नानमय परिशामसे ही 
रागादि उत्पन्न होते ह। अज्ानका जब अभाव हो जाता है, तथ 
सम्यस्द्रष्टि जीवफ़ा विपयामें रागादि नहीं होते। इस प्रकार विचार 
करनेसे विदवित होता है फ्रि रागादि भाव ने विपयोंमे हैं, न 
सम्यग्टष्टिम हैं। इसका अर्थ यह हुआ किवे हें ही नहीं। हों, 
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' ज्ञीवकी अज्ञान दशामें उनका सदभाव है। वह फोई स्वतंत्र 
द्रग्य नहीं है, न स्वतंत्र द्रव्यमें रहते ही हैं। वह जीवके 'न्नान 
भाव से उय्पन्न होते हैं। सम्यग्हप्टि बनकर तात्तविक दृष्टिसे देखो 
तो वह कुछ भी नहीं है। एक द्रव्य दूसरे द्रव्यमें किसी भी 
प्रकारका परिणाम पेदा नहीं कर सकता | सभी द्रव्य अपने-अपने 
स्वभावके अनुसार परिणत होते हैं। अतएव यह मानना भी 
ग़लत है कि परद्वव्य जीवमें रागादि उत्पन्न करते हैं। रागादि 
आत्माके ही अशुद्ध परिणाम हैं। इसलिए परद्रव्यपर कोप 
करता वृथा है। उदाहरणाथ-निंदा या स्तुतिमं पुद्गत्-द्रव्य 
वचनरूप परिणत होता है, मगर वह वचन सुनकर तू क्यों 
प्रसन्न या क्रद्ध होता है ? क्‍यों तुम मानते हो कि तुम्हें, कुछ कहा , 
गया है ? पुदुगज्ञद्रव्य शुभ या अशुभ रूपमें परिणत हुआ तो 
हुआ, शअगर वह तुमसे भिन्न हैः और उसके गुण भी तुमसे भिन्न 
हैं, तो फिर तुम्हारा क्या बिगड़ा कि तुम मूखे वनकर क्रोध करते 
हो ? वह शुभ या अशुभ शब्द तम्हें कहने नहीं आते कि तुम हमें 
सुनो, ओर तुम्हारा आत्मा कानमें पडे शब्दोंको ग्रहण करने भी 
नहीं जाता । इसी प्रकार अच्छा या बुरा रूप भी तुम्हें प्र्णा 
करने नहीं आता कि हमें देखो | यही वात शुम-अशुभ गंध, रस, 
स्पश, गुण ओर द्वव्यके विषयमें भी है! अलवत्ता, वस्तुका यह 
ज्यभाव ही है कि प्रत्येक इन्द्रियका विपय, उन-उन इन्द्रियोंक 
विषय तो होगा ही । इसे कोई रोक नहीं सकता। परन्तु मूह 
मनुष्य उन विपयोमें उपशान्त रहनेके वदले उन्हें ग्रहण करनेकी 
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झभित्ञापा करता है। उसमें कल्याणमयी पिश्ेकबुद्धि ही नहीं है। 
जैसे दीपकफा स्वभाव घट-पट आदिको प्रकाशित फरना है उसी 
प्रकार ज्ञानका स्वभाव ह्ोयकों जानता है। मगर शेयकों जानने 
भापसे ज्ञानमें विकार उत्पन्न होनेका कोई कारण नहीं। शेयको 
ज्ञानकर उसे भला-बुरा मानकर आत्मा रागीन्ढेपी होता है, षस 
यही अज्ञान है। यही कमंबधनका मूल है। ,इसलिए पहले किये 
हुए शुभ-अशुभ अनेक प्रवारके कर्म द्वारा उत्पन्न द्वोने वाले 
भावोंसे तू अपनी आत्माको बचा। अथोत उन्हें अपनेसे भिन्न 
मान , उनमें अहं-मप्त-बुद्धि मत कर और स्व-स्वभावमें स्थित हो। 
यही अतिक्रमण है। इसी प्रऊार आगामी कर्मों या उनके कारण- 
भूत भावोंसे अपने आपको बचाना ही प्रत्याख्यान है। और 
वतमान दोपसे आत्माक्री रक्षा करना ही आलोचना है। इस तरह 
तीन कालसंबधी कर्मोंसे आत्माक्ो भिन्न जानना, श्रदूधा करना 
ओर अनुभव करना ही सच्चा प्रतिक्रमण, भरत्याख्यान और 
आलोचना है। ओर यही वास्तविक चारित्र है। (स० ३१६६-८६) 

अज्ञान शुद्द ज्ञानसे भिन्न भावोंमें अहं-ममबुद्धि होना 
ही अज्ञान है। अन्ञान दो प्रकार का है--कर्मचेतना और कर्मफल- 
चेतना। जञानसे भिन्न भावोंमे 'मैं इसे करता हैं? ऐसा अनुभव 
करना कमचेतना है ओर 'मैं इसे भोगता हूँ” ऐसा अनुभव करना 
करमफरन-चेतना है। यह ढोनों अज्ञान-चेतना हैं और ससारके 
वीज हैं। जो पुरुष पूर्वफालमें श्ज्ञानसे किय्रे हुए कर्मोके फलों- 
का स्वामी बनकर उन्हें. नहीं भोगता तथा अपने वास्तविक स्वरूप- 
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में ही ह॒प रहता है, वह सर्व-कर्म-संस्यासी एवं सम-कर्मफल संग्यासी 
अपना शुद्ध ज्ञान स्वभाव प्राप्त फरता है। बह जान शात्रगत ज्ञान 
नहीं है । प्रंथ तो अचेतन हैं, उनमे ल्ान नहीं है अतः शान भिन्न 
है। इसी प्रकार शब्द, रूप, बर्णो, गध, रस और स्पर्श भी शान 
सहीं हैं, फ्योंकि यह सब भी छुछ नहीं जानते। इसी प्रकार 
कम, धर्म, अधर्म, काल और आकाश भी ज्ञान नहीं हैं, श्रध्यव- 
सान भी ज्ञान नहीं हैं, क्योंकि यह सच अचेतन हैं। आत्मा श्राप 
ही ज्ञान है। ज्ञान घायकसे अभिन्न है, ज्ञान ओर आध्या एक है। 
यही आत्मा सम्यस्टट्र, सयम, ज्ञान, धर्म, अधर्म ओर सन्यास , 
सव कुछ है | 'विवकशील पुरुष उसीका ग्रइण करते हैं। 
( स० ३९०-४०४ ) 

इस प्रकार जिसकी शुद्ध आत्मामें स्थिति है, वह कम-तोकम- 
रूप पुदूगल द्रव्यका आहार (ग्रहण ) केसे कर सकता है ! 
क्योंकि पुदूगल द्रव्य मूत है। आत्माके प्रायोगिक (कर्मसयोग* 
जनित ) या वेख्नसिक (स्वाभाविक) किसी भी गुण से 
परद्रव्यका ग्रहण या व्याग नहीं हो सकता। इसलिए विशुद्ध 
आ्रात्पमा जह् चेतन द्रव्यमिसि न क्रिसी का ग्रहण करता है, न 
क्रिसीका त्याग करता है। ( स० ४०४-७ ) 

सच्चा मोत्षगा्ग॑ जहाँ यह वस्तुस्थिति हे वहाँ मूढ लोग 
साधुसम्प्रदायोके या ग्रइस्थोके भिन्न-भिन्न लिंग ( चिहमन्वेष ) 
धारण करके यह सममभ बेठते हैं किन्यही लिंग मोक्ञका मांग है। 
यह कैसी मूढ़ता है! कोई भो बाह्य लिंग मोक्षका कारण कैसे 
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हो सकता है ! श्रहस्त तो देहका भा ममत्व स्याग कर, सभी लिंगों- 
को छोड़कर, दर्शन ज्ञान-चारिप्ररूप मोज्ञमागंका सेवन करते हैं। 
इसलिए साधुओं ओर गृहस्थोंके सब लिंग छोडकर दशेत-ज्ञान- 
बआारित्ररूप मोक्तमागमें ही अपनेको लगाझो। जिनोंने मोक्षका 
यही मार्ग बताया है। इस मोज्मार्गमें श्राव्माको स्थापित करके, _ 
इसीका ध्यान करो, इसीका चिन्तत करो, इसीमें सदा विचरो, 
भ्रन्य द्रव्योमें विहार करना छोड दो । जो साधु या गृहस्थके अनेक 
प्रकारके वेपोर्मे ममत्त्र करता है, वह 'समयसार' ( परसार्थ रूप 
भाक्ा या इस ग्रथका रहस्य ) नहीं जानता । व्यवहासरधष्टि 
मोक्षमागम मुनि और श्रावक-दो ल्लिंगों का वर्णन करती है, परन्तु 
पारमार्थिक दृष्टिको मोज्षमार्गमें कोई भी लिंग अभीष्ट नहीं है। 
( सं० ४०८-१४ ) 

जो पुरुष 'समयप्राभृतः पढ़कर, उसे श्र एवं तत्त्वके साथ 
जानकर, उसके अर्थमें स्थित होगा, वह उत्तम सुखरूप बन 
जाएगा। (स० ४९४ ) 
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णाणगुणेण विद्दीणा एयं तु पयं वह॒वि श लहंति। 
त॑ गिए्द् णियदमेदं जदि इच्छसि कम्मपरिमोक्खं ॥ 


कायक्लेश आदि अनेक तप आदि करने पर भी निविकार 
परमाध्मतत्त्वके ज्ञान त्रिना कोई परम पद नहीं पा सकता । श्ंगर 
तुम कमेबंधनसे मुक्ति चाहते हो तो उसीको स्वीकार करो | (२०५) 
पएदम्हि रदो शिर्च संतुद्दों होहि णिब्रमेदम्हि। 
एदेण होहि तित्तो दोहदि तुद्द उत्तमं सोक्खं || 
' श्रगर तुम्हें पारमार्थिक सुखकी अमिलापा है तो परमात्म- 
तत्तमें ही सदा लीन रहो, उसीमें सदा संतुष्ट रहो ओर उसीमें 
सदा ठृप्त रहो । ( २०६ ) 
जह बंधे चिंतंतो बंधणुवद्धों ण॒ पावइ विमोक्खं । 
तह वंधे चिंतंतो जीवोवि ण॒ पावई विमोक््खं ॥ 
चिरकालसे वंधनमें पढ़ा हुआ मनुष्य, वंधनक्रा विचार करते 
रहने मात्रसे छुटकारा नहीं पा सकता-वंबनकों छेदनेसे ही 
छुटकारा पा सकता है, इसी प्रकार मंसारी जीव कर्मबंधनके 
विधार मात्रसे मुक्ति नहीं पा सकता, वंबनकों कादना 
आवश्यक है। ( २९१ ) हे 
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बंधाणं च सहावं वियाणिद अप्पणो सहाव॑ भर । 
बंधेसु जो विरज्ञदि सो कम्मविमोक्‍्खण कुणई ॥ 
बंधका स्वरूप ओर आत्माका स्वरूप जानकर जो मनुष्य 
बंधनसे विरक्त होता है, वही अपनो मुक्ति साध सकता है। (२६३) 
कह्द सो घिप्पइ अप्पा पण्णाए सोउ धिप्पए अप्पा | 
जह पण्णाइ विहत्तो लह्ठ पण्णा एवं घित्तव्बों ॥ 
प्रज्ञा द्वारा हो आत्माका ज्ञान हो सकता है। जेसे प्रज्ञा द्वारा 
श्रात्माकों अन्य द्रत्योमें से जुदा किया है उसी प्रकार प्रज्ञा द्वारा 
ही उसे प्रःण करना चाहिए। 
पण्णाए घित्तव्वों जो दट्ठा मो शरद तु णिच्छुयओ । 
अवसेसा जे भावा ते मज्क परेत्ति णायव्वा॥ 
प्रज्ञा हारा यह अनुभव करना चाहिए किजो द्रष्टा है 
वही में हूँ, शेप सव भाव मुमसे पर हैं। ( २९८ ) 
श्रसुहं सुहँ च रूव॑ ण॒ त॑ भणइ पिच्छ मंति सो चेव । 
ण॒ य एइ विशिग्गहिड चक्खुविसयमागयं रूब॑ || 
एयं तु जाणिऊुण उवसम॑ णेव गच्छई मृढों । 
शिगाहमणा पररस्स थ सय॑ च बुद्धि सिवमपत्तो ॥ 
,.. अशुभ और शुभ रूप आकर तुमे नहीं कहता कि, तू मुझे 
देख, और नेत्रसे नज़र पडते भी उसे रोका नहीं जा सकता। 
परल्तु तू अकल्याएमयी बुद्धि थाला बनकर उसे स्वीकार करने 
या त्याग करनेका विचार क्‍यों करता है ? शास्त--मध्यस्थ-« 
क्यों नहीं बना रहता ? ( ३७६, ३८२ ) 
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पासंडीलिंगाणि व गिहिलिंगाएि व वहुप्पयाराणि । 
घित्त वर्दति मूढ़ा लिंगमिणं मोक्खमग्गो क्ति॥ 
णु वि एस मोक्खमग्गो पाखंडीगिदिसथारि लिगाणि। 
दंसण-णाए-चरित्ताणि मोक्खमग्गं जिणा विंति ॥ 
विभिन्नसंप्रदायोंके संन्यासियों या ग्रृहस्थोंके चिह्न धारण 
करके मूढ़ जन मान लेते हैं कि वस, यही मुक्तिका मार्ग हे । 
परन्तु बाह्य वेष मुक्तिका मार्ग नहीं है। जिनोंने स्पष्ट कहा है कि 
दर्शन, ज्ञान ओर चारित्र ही मोक्ष-मार्ग है। ( ४०८, ४९० ) 
मोक्खपहे अप्पाणं ठवेहि तं चेव माहि त चेव | 
तत्थेव विहर णिश्च॑ मा विहर अख्णइब्बेसु ॥| 
अपने आत्माकों मोक्षमार्गमें स्थापित करके डसीका ध्यान 
करो ; नित्य उसीमें विहार करो, अन्य द्र॒ज्योर्मिं विहार करना ' 
छोड़ दो । ( ४१२ ) 
प्रवचचनसार 
विपययुख-- 
जदि सति हि पुण्णाणि य परिणामसमुव्भवाणि । 
जणयं॑त्ति विसयतण्हं जीवाण देवदंताणं || 
, शुभ परिणामसे उत्पन्न होने वाले पुए्य अगर हैं. भी तो उनसे 
क्या हुआ ? वे पुर्य देव पर्यन्त सभी जीवोकों विपय संबंधी दृष्णा 
ही उत्पन्न करते हैं| (जहाँ ठृप्णा है वहाँ सुख कहों । ) (१७४) 
ते पुण उदिण्शतर्दा दुद्ठिदा तर्द्वाहि विसयंसोक्खाणि । 
इच्छुति अगुहबति य आमरणां दुच्खसंतत्ता ॥ 


सुभाषित पह१ 


जिनकी ठृष्णा जाग उठी है, ऐसे, वह जीव तृष्णासे दुखी 
होकर फिर विपयसुक्षकी इच्छा करते हैं और ठृष्णाके दुःखसे 
संतप्त होकर मृत्यु पर्यन्त सुखोंकी इच्छा करते ओर उन्हें भोगते 
रहते हैं । ( ९,७४ ) 
सपर बाधासहिद्‌ विच्छिण्ण बधकारणं विसम । 
ज इंदिएदिं लद्ध त सोक्खं दुक्खमेत्र तथा॥ 
इच्दियों से प्राप्त होने वाला सुख, दुःख रूप ही हैँ, क्‍योंकि वह 
पराधीन है, वाधाओं से परिपूर्ण है, नाशशील हे, वध का कारण 
है छोर अठ्प्तिकर है । (१,७५६ ) 
एगतेण वि देहों सुह ण॒देहिस्स कुणइ सग्गे वा । 
विसयवसेण दु सोक्ख दुक्ख वा हवदि सयमादा ॥। 
देह इस लोकमे या खग में देही ( जीव ) को सुख नहीं देता, 
अपना भिय या अप्रिय विषय पाकर आत्मा स्वय ही सुख दुख 
का अनुभव करता है । ( १,६६ ) 
पय्या इट्रे विसये फासेहिं समस्सिदे सहावेण। 
परिणममाणो अप्पा सयमेव सुह ण हबदि देहो ॥ 
इचियों पर आश्रित प्रिय विपय प्राकर स्थभावतः सुख-रूप 
परिणत होने वाला आव्मा दी सुख-रूप बनता है, देह सुख-रूप 
नहीं है। ( १,६४५ ) 
हिंता-अहिंसा 
मरदु व जिवदु व जीवो अयदाचारस्स शिच्छिदा हिंसा। 
पयदस्स श॒त्यि वधो हिसामेत्तेण समिदीसु ॥ 


कै 


(१३५४ कुन्दकुन्दाचायके तीन रत 


जीव मरे या न मरे, फिर भी प्रमादपृर्वक्क आचरण करने 
बालेको निश्चय ही हिंसाका पाप लगता है, परन्तु जो साधक 
अप्रमादी है, उसे यतनापूवेक प्रवृत्ति करने पर भी अगर जीव- 
हिंसा हो जाय तो उसे,उस हिंसाका पाप नहीं लगता | ( ३, १७ ) 
अयदाचारो समणो छस्सु वि कायसु वंधगों त्ति मदो। 
घरदि जदं जादे णिच्च कमल व जले शिरुवलेबों ॥ 
जो भ्रमण अयतना (असावधाती) के साथ प्रवृत्ति करता है, 
उसके द्वारा एक भी जीव न मरने पर भी उसे छट्ठों जीव-वर्गोंकी 
हिसाका पाप लगता है । परन्तु वह अगर सावधानीके साथ 
प्रयूत्ति करता है तो उसके द्वारा ज्ञीबहिंसा हो जञाने पर भी वह 
जलमे कमल की भाँति निलेप रहता है । (३, १८) 


अपरियह 


हव॒दि व ण्‌ हवदि वधों सदे हि जीवेडध कायरचेट्रम्सि । 
वधो धुवम्रुबधीदों इंदि समणा छडिया सब्ब | 
शारीरिक प्रवृत्ति करने पर जो जीवहिंसा हो जाती है उससे 
यध होता भी है, और नहीं भी होता, परल्तु परिआहसे तो निश्चय 
ही वध द्ोता है । इसलिए श्रमण समस्त परिमहका त्याग 
करते हैं। ( २, १६ ) 
ण हि णिरवेक्खो चाओ ण दृवदि मिक्खुस्स आसववबिसुद्धी | 
अविसुद्धस्स य चित्ते कह :णु कम्मबखञ्ी विहिश्रो ॥ 
जब तक निरपेत्ञ त्याग न किया लाय तब तक चित्तशुद्धि 


पुभाषित १३५ 


नहीं हो सकती, और जब तक चित्तशुद्धि नहीं तबतक कमक्षय 
कैसे हो सकता है ? ( ३, २० ) 
किध तम्मि ण॒त्यि मुच्छा आरंभों वा असजमों तस्स । 
तथ परदव्वम्मि रदो कघमप्पाण पसाधयदि।॥ 
जो परिग्रहवान्‌ है उसमे आसक्ति, आरभ या असंयम क्‍यों 
नहीं होगा ? तथा जहाँ तक परद्रव्यमे आसक्ति है, वहाँ तक 
आ्त्म-प्रसाधना किस प्रकार हो सकती है ? ( ३, २१ ) 
सच। श्रमण 
पच्रसमिदो तिगुत्तों पर्चेदियसबुडो जिद्कसाओ | 
दसणणाणसमगो समणों सो सजदो भणिदो॥ 
ओप्पॉच प्रकारकी समिति ( सावधान प्रवृत्ति ) से युक्त है, 
जिसका मन, वचन और काय सुरक्षित है, जिसकी इन्द्रियाँ 
नियत्रित हैं, जिसने कषायोंको जीत लिया है, जिसमें श्रद्धा ओर 
ज्ञान परिपूर्ण है ओर जो सयमी है, वह श्रमण कहलाता है । 
समसत्तुवधुवग्गो समसुहृदुक्खों पेससाहि|ंद्ससों। 
समलोटठुकचणा पुण जीविदमरण समो समणो ॥ 
सच्चा भ्रमण शत्रु-मित्ररें, सुख-दु बमें, निदा-प्रशंसामे 
मिट्टीके ठेले ओर कचनमे तथा जीवन ओर मरणामें समबुद्धि 
वाला होता है। ( ३, ४७१ ) 
दंतणणाणचरित्तेसु तीसु जुगव सम॒द्रिदो जो दु । 
एयरगदोति सदों सामण्ण तस्स परिपुण्ण॥ 


९ कुन्दकुन्दाचार्यके तीन रत 


श्रद्धा, ज्ञान ओर चारित्रमें जो एक साथ प्रयत्षशील है और 
जो एक्राग्न है, उसका श्रमणपन परिपूर्ण कहलाता है । (३,४२) 
अत्येप्तु जो ण॒ मुज्मादि ण॒ हि रज्जदि णेव दोसमुवयादि । 
समयणो जदि सो शियद खवेदि कम्माणि विविधारि ॥ 
पदार्थो्में जिसे राग, द्वेष या मोह नहीं है, वह श्रमण, 
निश्चय ही विविध कर्मोका क्षय करता है। (३, ४४ ) 
इहलोगनिरावेक्खों अप्पडिबदू परम्मि लोयम्सि । 
जुत्ताह्रविहारों रहिदकसाओं हवथे समणो ॥ 
इस लोक य्रा परलोकके विपयमे जिसे कुछ भी आबकांत्ा 
नहीं है, जिसका आंहार-विहार प्रभाणपूषक है ओर जो ऋ्रोषादि 
विकारोसे गहित है, वह सच्चा श्रमण है । 
जस्स अशणेसणमप्पा तपि तश्रों तप्पडिच्छुगा समणा। 
अण्ण भिक्खमणेसणमध ते समणा श्रणाहारां॥ 
आत्मामें परद्रव्यकी क्िचित्‌ भी अमभिज्षापा न होना ही 
वास्तविक्‌ तप (उपवास) है। सच्चा श्रसण इसी तपकी आकांक्षा 
करता है। भि्ा द्वारा प्राप्त निर्दोष आहार करते हुए भी भ्रमण 
अनाद्वारी ही है। ( ३, २७ ) 
केवलदेहों समणो दृहेण ममेत्ति रहिद्परिकम्मों । 
आाउत्तों तं तवसा अणिगृहू अप्पणो सत्ति॥ 
सच्चे श्रमणकों शरीरके सिवा ओर कोई परिग्रह नहीं होता । 
शरीरमें भी ममता न होनेके कारण अग्योग्य आदर आदिसे वह 
उसका पालन नहीं करता ओर शक्तिको जरा भी छिपाये बिना 
इसे तपमें लगाता है। ( ३, २८ ) 


सुभापित रेड 


बालो वा बुड़ो वा समभिहददों वा पुणो गिल्ञाणों वा । 
चरियं चरठ सजोग्ग मूलच्छेदं जधा ण॒ हृवदि॥ 
बालक हो, वृद्ध हो, थका हो या रोगग्रस्त हो, तो भी श्रमण 
अपनी शक्तिके अनुरूप ऐसा आचरण करे जिससे मूल-सयम-का 
छेद न हो । ( ३, ३० ) 
आहारे व विद्वरे देस काल सम खमं उबधि । 
जाणित्ता ते' समणो वट्टदि जदि अप्पलेबी सो ॥ 
आहार और बिहारके विपयमें भ्रमण अगर देश, फाल, श्रम, 
शक्ति ओर (वाल, बृदूघ आदि ) पवस्थाका विचार करके 
आचरण करे तो उसे ऋमसे कम वधन होता है। ( ३, ३१ ) 
शासज्ञान-- 
एयग्गगठों समणा एयग्ग णिच्छिदस्म अव्येसु। 
शिच्छितती आगमदो आगमचेट्ठा तदो जेट्रा ॥ 
मुमुत्त (अमण) का सच्चा लक्षण एकाग्रता है । जिसे पदार्थोंके 
सखरूपका यथाथ निश्चय हुआ हो, वही एकाग्रता ग्राप्त कर सकता 
है । पदाथकि स्वरूपका निम्धय शास्त्र द्वारा होता है, अत शा्रः 
ज्ञान प्राप्त करनेका प्रयत्न, सब प्रयत्नोमे उत्तम है। ( ३, २२) 
आगमदहीणो समणा णृवप्पाणं परं॑ वियाणादि। 
अविजाणतो अत्ये खबेदि कम्माणि किध भिक्‍खू॥ 
शाखज्ञानसे द्वीन श्रमण न अपना स्वरूप जानता है, न 
पर का ही । और जिसे पदाथोंके स्व॑रूपका ज्ञाम नहीं है, वह 
कर्मोका क्षय किस प्रकार कर सकता है । (३, ३३) “ 


शरद . कुन्दकुच्दाचार्यके तीन रत्न 


आगमचकक्‍्खू साहू इद्यिचक्खूरणि सब्बभूदाणि | 
देवा य ओहिचक्खू सिद्धा पुण सब्बदों चक्खू॥ 
प्राणी मात्रको इन्द्रियों चक्षु हैं, ठेवोकों अवधि ज्ञान रूपी 
चच्चु है, फेवलज्ञानी मुक्तात्माओंकीं सबंतः चच्चु है ओर श्रमणोंके 
लिए आगम चच्चु है। (३१, ३४ ) 
सब्बे आगमसिद्धा अत्था गुणपम्जएहि चित्तोहि | 
जाण॑ति आगमेण हि पेच्छित्ता तेवि ते समणा ॥ 
समस्त पदार्थाक्रा विविध गुरुपर्याथ सहित ज्ञान शास्समे है। 
मुमुछ्ु शास्नरूपी चछुसे उन्हें देख सकताहे ओर जान सकताई। ३,३२६ 
आंगमपुव्वा दिट्टी णु भवदि जस्सेह संज्मों तस्स | 
ण॒त्थित्ति भणइ सुत्त असंजदों हवदि क्रिथ समणों ॥ 
जिसकी श्रद्धा शास्रपूषक नहीं हे, उसके लिए सयमाचरण 
संभव नहीं है । ओर जो संयमी नहीं वह मुमुछु ही केसा ' (३,१२६) 
ण॒ हि आगमेण सिज्कदि सदृहरण जद ण॒ अत्यि अत्येसु । 
सदृहमाणों अत्ये असजदों वा ण॒ शिव्वादि ॥ 
श्रदूधाके अभाषमें कोरे आगम जआञानसे मुक्तिताभ होना संभव 
नहीं है। इसी प्रकार आचरण श्रदूधा-मात्रसे भी सिद्धि 
नहीं मिलती | ( ३, २७ ) 
परमागुपमाण वा मुच्छा देहादि्सु जस्स पुणो | 
विज्जाद जदि सो सिद्धि ण लहदि सव्वागमधरों वि।॥| 
जिसे देहादिम श्रगुमात्र भी आसक्ति है, वह मनुष्य भत्त ही 
समस्त शाज्रोका ज्ञाता हो, मगर मुक्त नहीं हो सकता | (३, ३४) 
& जिस ज्ञान से एक नियत मर्यादा तक मूर्त पदार्थों को बिना 
इच्दिय भ्रौर मन के जाना जा सके । 
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भारतीय हानपीठ काझी के 


सुरुचिपूर्ण प्रकाशन 


मुक्विदत 
( एक पोराणिक रोमांस ) 
लेखक-ररे<्रकुमार 
हिन्दी में अ्रपने ठंगका सबसे पहला पोराणिक उपन्यास | 
आधुनिक भारतीय साहित्यमें जैन संस्कृति पर आधारित प्रथम 
क्थाकृति। मानव आत्माके शाश्वत भावों उन्मेपों संघर्पों श्रोर 
समस्याओंसे ओोत-प्रोत इस कथामे हमारे युगको सारी समस्याएँ 
सहज ही प्रतिविम्बित हो गई है.। यद्दी इस कृतिकी सबसे बढ़ी 
सफज्ञता है । मूल्य '॥॥) 
पथविन्ह , 
श्रीशान्तिप्रिय द्विवेदीकी नूतन कला-कृति 
(भूमिकालेखक-पं० केशवग्रताद मिश्र, प्रधानाध्यापक हिन्दी, 9०१०) 
, हिन्दीमें यह अकेली पुस्तक है जो आजकी गतिविधिकी 
निःसारता दिखाती है और पाठऊ़कों रूकनेके लिए बाध्य करती 
है । बडी सुन्दर सरस सरल सांस्कृतिक रचना है। मृज्य २) 
३ दो हजार वर्ष पुरानी कहानियॉ--लेसक--डछों० जगदीशचन्दध 
जैन एम० ए०, पी० एच० ढी०, वम्बई़ | , 
भूमिका _लेसक-श्रीहजारीप्रताद द्विवेदी शान्तिनिकेतन | जैन 
आगमोमें वशित, व्याध्यान तथा प्रवचनोमें देने योग्य, 
महत्त्वपूर्ण कहानियों ।  मृ० ३) 
४ हिन्दी जैनसाहित्यका संक्षिप्त इतिहास-लेखक-कामताप्रसाद जैन 
भूमिका लेसक-डों “वासुदेवशरर श्रग्रवाल दिल्ली | हिन्दी साहित्य 


( १ ) 

के इतिहासकी एफ आवश्यक त्ुटिका परिमाजन | मृ० २॥०) 

४५ पाश्वात्य तकशाख-नमिन्ु जगदीश काश्यप एम० ए०। तकशाख् 
फा हिन्दी भाषामे सरल सुवोध विवेचन | एफ० ए० के 
लाजिकके पाख्यक्रमकी पुस्तक । मृ० 2॥) 

६ आधुनिक जैन कबि-तम्पादिका-रमाजेन । जैन कवियों का 
फल्ात्मक परिचय ओर उनकी उत्तमोत्तम रचनाएं । मूल्य ३॥|) 

७ जैनशासन--लेखक--पं० सुनेहचम्द्र दिवाकर। जैनधमके परिचय 
तथा विषेचनके लिए सबंसाधरणुक्रे पढ़ने योग्य । मूल्य ४) 

८ जैन भोगोलिक सामग्री--लेखक-डॉ०जयदीशचख्णेन बसे । 
प्राचीन नगरोंकी प्रामाणिक खोज | मु० ॥) 

£ कुन्दकुन्दाचायके तीन रत्न-लेखक-गोपालदास पटेल। जैन 
सिद्धान्त तथा अध्यात्मका सरल, सुगम; ओर साद्नापाड़ 
दिग्दशन। मू० २) है 

प्राकृत ग्रस्ध-- 

१ सदावंध--( महाधवल सिद्धान्त-शास्त्र ) हिन्दी अनुवाद सहित, 
प्रथमखण्ड । मूल्य १२) 

२ करलक्खण --सामुद्रिक शास्त्र हिन्दी अनुवाद सदह्दित मर० १) 

संस्कृत ग्रन्थ -- 

३ मदन पराजय--हिन्दी, अनुवाद सद्दित ! जिनदेवके द्वारा किए 
गए कामपराजयका सारगभ रूपक।| मूल्य ८) 

४ कन्नड प्रान्तीय ताडपन्नीय भ्रन्थसूची-मूडविद्री, कारकल्, 
अतियूर आदि कन्नड प्रान्तके महत्त्वपूर्ण दुल्लभ ग्रन्थभडारोंकी 
सविवरण सूची । मूल्य १०) 


भारतीय ज्ञानपीठ काशी, दुर्गाकुएड, पनारस । 


